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॥॒ मुंद्रक-- 
बाबू पद्मसिह जेन 


अध्यक्ष-श्रीमद्जैन शास्त्राद्धार प्रिंटिंग प्रेस 


जौहरीबाजार आगरा (युक्त प्रान्त) 


संसार के प्रायः सभी प्राणी, अ्रसत्य के वातावरण में बहे जा 
रहे हैं। ऐसे समय में, सत्य का सवेथा सेवन करने वाले, फेवल 
महात्मा लोग ही हैं । त्रिकरण, त्रियोग, अथोत्‌ मंनसा वांचा 
कर्मणा, सत्य की आराधना, केवल मह्दा-पुरुष ही करते हैं। 
जनता, ऐसे महात्माओ को पूज्य मानती है और उनके उपदेश के 
एक एक शब्द को, अमूल्य सममती है। वास्तव मे, वे'ही जगत्‌ 
के सच्चे कल्याण के पथ-दर्शक है। जिन लोगो को, उनके वचना- 
सतत अ्रवण करने का सौभाग्य प्राप्त होता है, वे महान पुएयशाली 
हैं। शास्त्रकारों का कथन है, कि दस वोलों की योग पाई मिलना 
बहुत कठिन है । जिनमे, छ- बोल तो बंहुतो को प्राप्त हो भी जाते 
है, पर महात्माओ के उपदेश-वाक्ष्य श्रवण करने का योग, बहुत 
ही दुलंभ है. । क्योंकि, महात्मा लोग वी विचरते हैं, जहाँ उनको 
योगपालनादि में, असुविधां नहीं होती। भारतवप का, बहुत सा 
भाग ऐसा है, जहाँ मद्दात्माओं का पधारना होता ही नही, या यदा 
कदा ही होता है, सद्य नदीं। ऐसी दशा में, वहाँ के निवासी, 
महात्माओं के बचनामृत से प्रायः बब्ग्चित रहते हैं । 

महात्माओं के वचनास्त का, विस्तृत रूप से फैलाब दो और 
उनसे प्रत्येक मनुष्य प्रत्येक स्थान पर लाभ उठा सके इस उह- 


है 


( ४) 


श्य को सन्मुत्व रख कर, श्रीमज्जैनाचाय, पूज्य श्री १००८ श्री 
जवाहरलालजी महाराज के व्याख्यान, जो वर्तमान समय मे, 
विशेष प्रतिभाशाली रोचक एवम्‌ आकपक हैं,--इस मण्डल 
ने, गत तीन चार वर्ष के चौमांसों मे संग्रह कराये हैं । उस संग्रह 
में से, तीन पुष्प शआ्रावक का अहिसात्रत! 'सकडाल पुत्र श्रावक की 
कथा! और धर्म व्याख्या” पुस्तक रूप में प्रकाशित होकर, जनता 
के कर कमलो मे पहुंच चुके है। उक्त पुस्तका का, जैन तथा अजन 
जनता ने, सत्कार किया और प्रसन्नता प्रकट की | इतना ही नहीं, 
बल्कि कई विद्वानों ने जैन-प्रकाश,' तरुण राज-स्थान' आदि 
पत्रों मे समालोचना तथा अपनी सम्म्ति प्रकाशित कराकर, सरडल 
का उत्साद बढ़ाय। । विद्वानों के इस श्ोत्साइन से, मएडल की 
उत्साह-पृद्धि हुई और मण्डल ने व्याख्यान-सार-संग्रह का चौथा 
पुष्प श्रावक् का सत्यत्रत! पंडित शंक्रर्म्सादजी दीक्षित द्वारा 
सम्पाइन कराया। आशा है कि पहिले की भांति इस पुस्तक का 
भी आदर करके, जनता मएडल्ञ के उत्साह-इद्धि मे सहायक होगी। 
जनता को, यदि इस पुस्तक से लाभ हुआ, तो मए्डल अपने 
को धन्य सममभेगा । 
विज्ञप्ति । 

पुस्तक को, सुन्दर रोचक तथा शुद्ध बनाने का प्रयत्न, वन 
सका उतना विरोय किया गया है। तथापि, दृष्टिदोष से अशुद्धि- 
यां रही हों, या प्रूफ संशोधन में असावधानी से भूल हुई हो, तो 


कृपया सूचित करे ।जिससे आगामी आवृत्ति मे सुधार किया 
जाय । 


( ४३ ) 
स्पष्टीकरण । 


साधु महात्माओ की भाषा, परिमित होती है। इसलिये वे खूब 
सोच समम कर, तथा शास्त्र को दृष्टि से रख कर दी, उपदेश 
फरमाते हैं। पर, संग्राहक, अनुवाइक, संशोवक, व॑ सम्पादक 
महाशयो से, भाव उलट गये हो, अथवा पूज्य श्री की भाषा के 
विपरीत, वचन लिखे गये हों, तो यह जिम्मेदारी पूःय श्री के ऊपर 
नहीं है, किन्तु यह दोष काय्यं-कर्ताओ का सममे। जो-जो विषय, 
शास्त्र की दृष्टि से विरुद्ध मालूम दें, उनका खुलासा पूज्य श्री से, 
अथवा आफिस के साथ लिखापढी करने से, हो सकेगा । 


| भवदीय---. _ 
शरद पर्णिमा / बालचन्द श्री श्रोमाल सेक्रं:टरी 
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श्री श्वेताम्बर साधुमार्गी जैन, पृज्य श्री हक्मीचन्दजी महाराज 
की सम्प्रदाय का हितेच्छु श्रावक-मएडल रतलाम (मालवा) 


निनन-. स्‍मनन एप नमन मननमभ 





(१) सत्य कया है £्‌ 


(२ ) सत्य का महत्व । ७ 
(३) मूठ। ११९ 
(४ ) सत्य से लाभ और मूठ से हानि। १९ 
(४ ) सत्य का बल | ४४ 
( ६ ) श्रावक का स्थूल-मूठ त्याग । ह्ष्र 
(७ ) स्थुल मूठ के विभाग । ७२ 
(८ ) दूसरे ब्रत के अतिचार । प्र 


(६ ) उपसंहार । ६४ 


० फाफर॥७० रूट] व» $०->०+जन 
* 


के 3 अहम 


आवक की खत्यू-ब्रत | 
दल पक 
(*९ 
> खत्क क्या है १ 


+--_्म्विका ऑफिकाक--, 


त॑ सच्च भगवं : 
प्र० व्या० सूत्र 
अर्यात्‌-सत्य ही भगवान्‌ है। 


जिस सत्य की प्रशंसा उक्त अकार से की है, उस सत्य 
की पूर्ण-ज्याख्या करना और “सत्य क्‍या है” यह पूरी तरह 
चतलाना हमारे और आपके लिये यदि असम्भव नही. तो कठिन 
अवश्य है। सत्य की पूर्ण-व्याख्या वे ही मदापुरुष कर सऊते हैं, 
जिन्होंने इसको पूर्णतया प्राप्त कर लिया हो । जिन महापुरुषों ने 
सत्य को पूर्ण-रूप से प्राप्तकर लिया है, उनमे और इेश्वर में कोई 
मेद भी नही रहता | हमम्रे तो अभी इतनी भी शक्ति नहींहै,._ 
कि एसे महापुरुषों ने शास्त्रों में' जो कुद्ध कहा है, उसे पणेतया 
समम सके । 


६ +. ) 


सत्य की पूर्ण व्याख्या करना यद्यपि हमारे लिये कठिन 'अवश्य 
है, तथापि अत्येक मनुष्य अयत्न करने पर सर्वया नद्दी, तो किसी 
अंश मे अपने ध्येय पर अवश्य पहुंचता है। इसी के अनुसार 
हम अपनी शक्ति भर सत्य क्या है ?” यह बताने का उपात्र 
करते है । ह 

चैसे तो प्रत्येक मनुष्य को सम्भवत. “सत्य क्या हैं ?” यह जानने 
की इच्छा रहती होगी, परन्तु सत्य को अच्छी तरह थे दी लोग 
जान सफते हैं, जिन्हें सत्य प्यारा है। जो सत्य के उपासक हैं या 
होना चाहते हैं और सत्य के आगे बत्रिलोंक की ऋद्धि ही नहीं, 
चल्कि अपने प्राण तक को तुच्छ सममते हैं। किसी एक सम्प्रदाय, 
धर्म या सजहव के पीछे जो उन्मत्त हैँ, जो स्वार्थ-चश अच्छे बुरे 
की परवाह नही करता, सत्यासत्य को न देख, जो केवल हाँ में 
हाँ मिलाना जानता है, ऐसा मनुष्य सत्य को नही पहिचान सकता। 
इस चातको इतने मे ही छोड़, अब हम यह वतलाते हैं, कि “सत्य 
क्या है।” 


जो नित्य है, अविनाशी है और विकारों से रदित है, उसे 
सत्य” कहते है। अविनाशीपने को प्रकट करने के लिये जो व्यच- 
हार किया जाता है, वह 'सत्य! है। ठाणाह्ञ सूत्र के चौथे ठाणे मे 
कहा है.-- | 
चुउव्बिह सच्चे पण्णत्ते, तजहा- 
काउज्जुयया भासुज्जुयवा भावु- 
ज्जुयया अविसिवायणाजाग । 


5३) 


“काया की सरलता, भाषा की सरलता, भाव को सरलता, 
ओर मन, वचन, काया, इन तीनो के योग की सरलता का नाम 
पसत्य है ।” 

जिस विचार, वात और काय्ये का त्रिकाल में भी उलट- 
पलट न हो, जिसको अपनी आत्मा निष्पक्ष भाव से अपनावे, जिस 
के पूर्णरूप से हृदय में स्थित हो जाने पर भय, ग्लानि, अहद कार, 
मोह, दम्भ, इईर्पा, छेप, काम, क्रोध, लोभ आदि कुत्सित भाव 
नि.शेप हो जावे, जो भूत में था, वर्तमान में है. और भविष्य से 
होगा, तथा जिसके होने पर आत्मा को वास्तविक शान्ति प्राप्त हो, 
उसका नाम सत्य! हैं । 


योग-दशन, साथन-पाद के तीसरे सूत्र के भाष्य मे' वेद्व्यास- 
जी ने भी सत्य की व्याख्या निम्न प्रकार से की है । 


सत्य यथार्थ वाडमनसे, यथाहप्ट 
यथानुमित यथा श्रत तथा वाड्मन- 


_अरति। परत्रवोध सक्रान्तेये वा- 
गुक्ता सा यदि न वाचिता भान्ता वा 
प्रतिपत्ति वाध्या वा भवोदिति | 


“मन सहित वाणी के यथार्थ होने का नाम सत्य है। यानी 
जैसा देखा संमझमा और सुना है, दूसरे को कहते समय मन और 
वाणी का ठीक वैसा ही प्रयोग हो, उसे 'सत्य” कहते हैं। देख, 
सुन और समम कर जो वात अपनी समझ में आयी है, ठीक 


(४) 
वही' सुननेवाले की भी समम में आवे, उसका नाम 'सत्य है। 
भाषा में ठीक वही शब्द प्रयोग करने पर भी वाकचातुरी था 
असावधानी से सुननेवाला भ्रम में पड जाय या ठगा जाय, तो 
उसका नाम सत्य” नहीं है ।? 


जिसके द्वारा अवास्तविक वात, विचार और कार्य का बिरो्र 
होता है, तथा जिसके प्रकट हो जाने पर अवास्तबिक विचार, बात, 
और कार्य्य नहीं ठहर सकते हैं, उसे 'सत्यः कहते हैँ) अर्थात 
वास्तविक विचार, वात और कार्य सत्य! है। महाभारत में 


कहा है:-- 
अविकारितिम सत्य स्वेवर्णपु भारत | 


७.6 


“सभी वणों में' सदा विकार रहित रहने वाले का नाम 
थ्स्तत्या हे [४ 

सत्य की मूर्ति किसी पापाण की वनी हुई नहीं है, न इसका 
कोई स्थान ही नियत है। यह ठेह में' स्थित जीव के समान सत्र 
जगह मौजूद है । कोई वस्तु या स्थान ऐसा नहीं हैं, जहां यह 
न हो । जिस वस्तु मे सत्य नहीं है, वह वस्तु किसी काम की ही नहीं 
रहती और उसका नाम भी बदल जाता है। जैसे, सूर्य मे सत्य वस्तु 
श्रकाश! है। यदि सूर्य मे से प्रकाश निकल जाय, तो उसे सर्य कोई 
न कहेगा । दूध मे, सत्य वस्तु 'घृत' है। यदि घृत निकल जाय, तो 
उसे दूध कोई न कहेगा। तात्पय यह है कि, सत्य' उस स्वाभाविक 
ओर वास्तविक वस्तु का नाम है, जिसके होने पर किसी बस्तु, 
विचार काये आदि के नाम, रूप तथा गुण मे परिवर्तन न हों 


( ५ ) 


सके और जिसके न रहते पर ये तीनो, या इनमे' से छुछ वाते 
बदल जाये । 

प्रकृति ने मनुष्य के हृदय मे' एक से एक उत्तम गुण पेदा किये 
है। उत्तम गुण सीखने के लिए मनुष्य णो कही जाना नहीं 
पड़ता, वे तो सवंधा स्वाभाविक होते हैं। यदि मनुष्य कछुसंग में 
पड़ कर घुरी बाते अपने हृत्य में' न भर ले और जन्म से ही सत्य 
के वातावरण में पले, तो सम्भवत. वह. असत्याचरण का विचार 
भी न करे | यदि किसी शिशु को, सत्यासत्य-विवेक का उपदेश न 
भो दिया जाय और असत्य-आचरण उसके सामने न किया, जाय, 
तो निश्चित ही वह सत्य का अनुगामी बनेगा। सारांश यह कि, 
सत्य! एक प्रकृतिदतत गुण है। 


सत्य! एक व्यापक और सावभौम सिद्धान्त है। संसार में 
अनेक मत-मतान्तर प्रचलित हैं और उनके सिद्धान्त भी एथक्‌ 
प्रथक्र हैं । चहुत से मतों के ऊपरी सिद्धान्त तो, इतनी भिन्नता 
रखते हैँ, कि एक सतानुयायी दूसरे मतानुयायी से नहीं मिल पाते। 
बल्कि, इन्ही ऊपरी सिद्धान्तों को लेकर प्राय आपस में महायुद्ध 
मचा देते हैं। एसा होते हुए भी, सब सतावलस्बी यदि गम्भीरता 
पूर्वक निष्पक्ष-दष्टि से विचार करे, तो सालस होगा कि धर्म की 
नींव सत्य! के ऊपर ही है और वह सत्य सबका एक है। उस 
सत्य को समम लेने पर, वे द्वी लोग जो आपस में धर्म के नाम 
यर हेप रखते हैं, ढ्ेप-रहित हो, एक दूसरे से गला मिलाकर भाई 
की तरह प्रेम पूवेक रह सकते हैं|; 
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सत्य का पजन, प्रत्येक भनुष्ये कर सकता है । इसके लिए 
जाति-विशेष या धर्म-विशेष का कोई वन्धन नहीं है। बल्कि जो 
कोई सत्याचरण करता है, वही परा धमात्मा वन जाता है। सत्य 
के पजन फी सामग्री के लिए, वैसे तो फोड़ियाँ भी ख्े नहीं होती 
पर कभी-कभी इतनी कीमत चुकानी पडती है, कि जिसकी समा- 
नता, संसार फी सारी वस्तुए' भी नहीं कर सकती । यदि कोई 
पछ्छे कि, सत्य का पूजन किस तरह करना चाहिए 7” तो उत्तर 
मिलेगा, 'सत्य चर! अर्थात्‌ सत्य का आचरण कर। मन, वचन 
ओर काया से, सत्य का आचरण करना ही सत्य की पूजा दै। 
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रत्क कए खहत्क ॥ 
लश्ञ्ज््््ंध्य्य्प्स्ल् 
सच्चंमि घिड कुब्बहा | एत्थोवरए 
मेहावी ,। सब्ब पा कम्म जोसइ ॥ 
ध्पा० स्‌० प्र्० अु० 

“यथावस्थित वस्तु-स्वरूप को प्रकट करनेवाला सत्य ही है । 
कुमार का परित्याग करके, जो मनुष्य सत्य को ग्रहण करता है 
आर उसके पालन मे घैय्ये रखता है, वही तत्वदर्शी, सब पाप- 
कम्मों' का नाश करता है ।” 

शास्त्र के उक्त प्रमाण से प्रकट है कि, सत्य” पापों का नाश 
करने वाला है | बिना सत्य को अपनाये, वे पाप-कर्म, जो अनन्त 
काल से जीव को घेर रहे हैं--दूर नहीं होते । तात्पय यह कि, पापों 
का नाश करके स्वगांदि सुखो को प्राप्त करानेवाला, सत्य ही है। 

संसार मे, प्रत्येक मनुष्य धर्म का इच्छुक रहता और अपनी 
आत्मा का कल्याण चाहता है। आत्मा का कल्याण धमम से ही 
दोता है। जिससे कि आत्मा का कल्याण होता है, उस धर्म में 
अधान वस्तु सत्य! ही है। यदि, धर्म से सत्य को प्रथक_कर दिया 
जाय, तो धर्म नाममात्र के लिए शेष रद्द जायगा, अर्थात्‌ अपूर्ण 
होगा । लेकिन धर्मात्मा तभी बन सकते हैं, जब वास्तविक सत्य 
का पालन किया जाय । नामधारी सत्यवादी धमात्मा नहीं बन 
सकते । वैसे तो सत्य” वस्तु को सब मानते हैं, लेकिन इसे पूरी 
तरह कार्यरूप में नही लाते । 
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सत्य को जैन-शास्त्रों ने तो धर्म के अधघान अंगो में से एक 
माना ही है, परन्तु अन्य धर्मों में भी सत्य को यही स्थान प्राप्त 
है। जैसे, महाभारत शान्ति पवे में कहा है.-- 

नास्ति सत्यात्तरों धर्म; | 
अर्थात्‌-सत्य से बढ़कर कोई धर्म नहीं है । 

तातपये यहं है, कि सत्य को सभी ने धर्म के अधान अंगो से' 

माना है। सत्य की विशेष प्रशंसा के लिये महाभारत में कहा हैं-- 
सत्यस्य वचन साधु न सत्याद्वियते परम ॥ 

“सत्य वचन ही सबसे श्रेष्ठ है । सत्य से उत्तम ओर कुछ भी 
नहीं है ।” 

अश्न व्याकरण सूत्र से' सत्य की प्रशंसा में कहा है.--- 


मन्तोसहिविज्ञासाहणत्थ चारण - 
गणसमणसिद्धाविज्ज मणुयगणाणं 
वन्दणिज्ज अमर॒गणाण च अच्चाणैज्ज 
असुरगणाण च पूयणिज्ज अणग- 
पासडिपरिग्गाहियं ज त॑ लोकाम्मिसार- - 
सूथ गम्भीरतर महासमुददाओं 

थिरतरगं मेरुपन्वयाओ 

सोमतरग चन्द्मण्डलाओ दित्ततर 
सूरमण्डलाओ विमलतरं सरयन- 
हतराओ सुराभितर गन्धमायणाओ ॥ 


( ६ ) 


“यन्त्र, औषधि और विद्याओ का साधन सत्य से ही होता है। 
धारण (देव विशेष ) तथा श्रमणों की, आंकाश गमनादि विद्योएं सत्य 
के प्रभाव से ही सिद्ध होती हैं | सत्य, मनुष्यों का वन्दनीय, देव- 
ताओ का अर्चनीय, असुरगणो का पूजनीय और अनेक त्रत- 
धारियो से खीकार किया हुआ, संसार के अन्दर सारभूत (निचोड़) 
है। सत्य क्षोभ करने के योग्य न होने से, मह्दा-समुद्र से भी बढ़ 
कर गम्भीर, विचलित न होने के कारण, मेरु पवेत से भी अधिक 
खिर, सनन्‍्ताप को दूर करने के कारण, चन्द्र-मंडल से भी अधिक 
सौम्य, वस्तु-खरूप का यथार्थ श्रकाशक होने से, सूय-मंडल से 
भी अधिक तेजखी, अति-निरदोष होने के कारण, ऑकाश-मंडल 
से सी अधिक खच्छ, और सत्य-्रेमियों के हृदय को वश मे रखने 
के कारण, गन्धसादन-पवत से भी अधिक सुगन्धित है।” 


सत्य के विषय में भरत हरि ने कहा है-- 
सत्य चेत्तपसा च फे ९! 
“सत्य के समान दूसरा तप कौनसा होगा ? अर्थात्‌ सत्य दी 
श्रेष्ठ-तप है।” 
चाणक्य ने भी अपनी नीति में कहा है.-- 


मुक्तिमिच्छासे चेत्तात विषयाल्विषवत्त्यज | 
क्षमार्जजदयाशौच सत्य पीयूषवलिब ॥ 


“हे भाई, यदि आप मुक्ति के इच्छुक हैं, तो विषयों को विष 
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के समान छोड़कर, सहन-शीलता, सरलता, दया, हृदय की पवित्रता 
और सत्य,को अमृत की नाई' पियो |” 
: सत्य का महत्त्व बताने के लिये, यदि और शास्त्रादि के प्रमाण 
दिये जाये, तो प्रमाण द्वी श्रमाण से ग्रन्थ तयार हो सकता है। 


इसलिये, इतनेह्दी प्रमाणो को पर्याप्त समक कर, अब मूठ का भी 
थोड़ा सा प बतलते हैं, जिसमे' आप लोग उसे भी समझ सके । 


ह 598.) 
भ्ूठ । 


नहिं असत्य सम पातक पुजा, गिरि सम होहि न कार्टिक शुजा । 
“तुलसीदास” 

“जिस तरह, करोड़ो ग़ुज (चिस्मी ) का ढेर, पहाड़ के 
समान नहीं हो सकता, इसी तरह, अन्य पापो का समूह, मूठ के 
पाप के समान नहीं हो सकता | अर्थात्‌ , मूठ का पाप सब पापों 
से बढ़कर है |” 

सत्य का विरोधी, मठ है। सत्य की जो व्याख्या की गई है 
उसके विपरीत होने का नाम है. असत्य' या मूठ! | पहले कहा 
- गया है कि, धर्म का उत्पादक और परलोक मे' सुखदाता 'सत्य' ही 
है, इसके विरुद्ध असत्य, धर्म का नाशक और परलोक में दुख- 
दाता है! परलोक के लिये तो असत्य' हानिम्रद है ही, परन्तु इस 
लोक के लिये भी यद्द द्वानिदायक है । इसकी निन्‍्दा के लिये शास्त्र 


मे कहा है: 
ज॑ंबू ! बितियं च आलिय वयण लहु सगलहु 


चवल भाणिय भयकर दुहकर अयस- 
करवेरेकरग अरतिरातिरागदेस- 

मणस किलेस वियरण अलियनियाडि- 
साइजोयबहुल णीयजणणिसेविय 

निर्ससं अप्पच्चयकारग परम साहु- 
गरहणिज्ज॑ परपीलाकारक॑ परमकण्ह- 


श्र ) 


लेससाहिय दुग्गतिविणिपायवड्ढर्ण- 

भवपुणव्भवेकर चिरपारोचेअ 

मणुगय दुरत कैत्तिय वीय अहम्मदारं | 

“दूसरा आख्रवद्वार, अलीक वचन यानी मिथ्या-भाषण है । 

यह मिथ्या भाषण, लघु-अर्थात्‌ जो गुण-गौरव से हीन हैं, उनसे 
सेवन किया जाता है। यह, भय, ठु'ख, अकीत्ति और वैर को 
बढ़ाता है, तथा अरति (पारलीकिक विपयो से द्वेप) रति (सासा- 
रिक विषयो से प्रेम) और राग-द्वेप रूप सन के क्लेश को, देनेवाला 
है। मिथ्या भाषण करने से, मनुष्य का विश्वास नहीं रहता और 
इससे, प्राणियो की भी हिंसा होती है। इस मिथ्या-भाषण के 
कारण, आणी को बार-बार संसार;मे जन्म-मरण करना-होता है । 
यह अनादिकाल से चले आते हुए संसार मे प्राणियों के साथ 
लगातार चलता आया है । इसका परिणाम, बहुत ही भयंकर होता 
है। यह, अधसे का दूसरा द्वार है ।” 


सत्य” अखाभाविक, अवास्तविक और कृत्रिम वस्तु है। 
सनुष्य को, असत्य उसी प्रकार सीखना पड़ता है, जेसे ठग या 
चोर, किसी को अपना गुरू वना कर, उससे शने -शने. वह कला 
सीखता है। सीखने के पहिले, जैसे ठग या चोर में यह्‌ दुर्गुस 
नही होते, उसी अकार मनुष्य के खच्छ हृदय मे भी, असत्य” नही 
द्वोता है। 

जो कार्ये, बात और विचार मन, वचन, या काया से अयथार्थ 
और दूसरे के हृदय को दुःख देनेवाला हो, उसको 'असत्य' कहते 
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हैं। अयथार्थ तो असत्य है ही, परन्तु जिस बात, काये या विचार 
से दूसरे को ढुःख पहुचे, उसके वास्तविक और यथार्थ होने पर 
भी शाम्त्रकोरो और विद्वानों ने उसकी गणना, सत्य मे नही की है- 
जैसे, सुगढायंग सूत्र मे कहा है-- 

सच्चेसु वा अणवज्ज वयती । 

“जो वाक्य, पाप रहित और दूसरे को पीड़ा उत्पन्न करने 
वाला न हो, वह्दी सत्य है । यानी, जिस वाक्य से दूसरे को पीड़ा 
हो, वह सत्य नहीं है ।”? 

दशवैकालिक सूत्र मे, मुनियों को भाषा प्रयोग का उपदेश 
देते हुए कहा हैं-- 

तहव॒काण काणात्ति पंडग पडगत्तिवा। 
वाहिय वापि रागितती तेण चोगति न वए ॥ 

“काने को काना, नयुसक को द्वीजडा, व्याधिग्रस्त को रोगी, 
चोरी करनेवाले को चोर, सत्य होते हुए भी न कहना चाहिए। 
यह सत्य, सत्य नही कहलाता, क्योकि इससे, दूसरे के हृदय को 
हु ख होता है ।” 

ओर कहा है-- 

तहेब फरुसा भासा गुरु भूआवइणी | 
सच्चा मोसा न वत्तव्वा जओ पावस्स आगमो !। 

“जंकित-भाषा के समान कठोर भाषा, सत्य होने पर भी लोक 
में, श्राशियों का घात करनेवाली अर्थात्‌ अत्यन्त अनर्थ कारक 
होती है । अत' कट-सत्य का भी अयोग न करना चाहिए |”? 
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तात्पर्य यह है |, घह सत्य जिसके कथन से दूसरे के हृदय 
को दु.ख पहुंचे, सत्य नदी, वरन्‌ असत्य है. । मनुस्मृतति में भी 


कहा है-- है 
हीनाड्ानतिरिक्ताड्ान्‌ विद्याहीनानू, वयोडधिकान । 


रूपद्रव्यविद्देनाशव जातिहीनाब्वनाक्षिपत्‌ ॥ 

“हीन अड्डज वाले को, काना आठि, अधिक अन्न वाले को, 
छः उ'गली वाला आदि, अविद्वान्‌ को, मूर्ख आदि, अधिक आयु 
वाले को, घुड़ढ़ा आदि, रूपद्ीन को, कुरूप आदि, द्रव्यद्दीन को, 
कन्नाल आदि, और ह्वीन जातिवाले को, नीच आदि न कह्दे। 
ऐसा सत्य, सत्य नहीं है |? 

योग दशन के भाष्य मे, वेदव्यासजी ने कहा है--- 

एपा सर्वभृतोपकाराथ प्रवृत्ता न 
भूतोपघाताय, यादि चब मप्यामि- 
धीयमाना, भूतोपधाताय परैव 
स्थात्‌ न सत्य भवेत्‌ । 

“वाक्यों का प्रयोग, इस प्रकार से करना चाहिए, जिससे 
जीवों का मन्लल हो। किसी को भी दुःख न हो। यदि वाक्य के 
ठीक-ठीक उचारण से भी, दूसरे को दुःख हो, तो वह सत्य नहीं, 
वरन्‌ असत्य” है। न्‍ 

शास्त्रकारो और विद्वानो ने तो, इस प्रकार उस सत्य की, जो 
दूसरे के हृदय को ढु.खित करे, निन्‍्दा करके उसे असत्य बतलाया 
दी है, परन्तु ऐसे कट-सत्य का अयोग करनेवाला, संसार में सी 


( १५ ) 


निन्‍्य समझा जाता है | इसीलिये, जिस वात, काये, या विचार से 
दूसरे को दु ख पहुंचे, वह सत्य नहीं कहलाता । बल्कि, उसकी. ' 
गणना सबने मूठ में ही की है। 

दशवैकालिक सूत्र के, चौथे अध्ययन की टीका में, मषावाद्‌ 
(मूठ) चार प्रकार का बतलाया है । सद्भाव प्रतिपेष, असद्भावो- 
दूभावनं, अथांन्तरं, और गहांच । 

सद्भाव प्रतिषेष” उस भूठ को कहते हैं, जिसके द्वारा किसी 
के हृदय में स्थित अच्छे भावो को बुरा बताया जाय । जैसे, एक 
सनुष्य सममता है, कि आत्मा है, पुरय है, पाप है। उसके इन 
सद्भावो को निकालने के लिये कहा जाय कि, न आत्मा है, न 
युणय है, न पाप है। आदि | 

असद्भावोद्भावन' उस झूठ को कहते है, जिसके दारा, 
किसी मनुष्य के हृतय में बुरे भावों को भरा जाय । जैसे, जीव 
को मारने में धर्म और मरते हुए जीव को बचाने को पाप बताना । 
या किसी की किसी प्रकार की सहायता करने, माता, पिता, पति 
की सेवा करने और विनय करने को पाप बताना, तथा उन्हें 
कुपात्र समझने के भाव भरना | आदि। 

“अर्थान्तर' उस मूठठ को कहते हैं, जिससे किसी बात, पुस्तक, 
चस्तु आदि के वास्तविक अर्थ या गुण आदि की जगह, अवास्त- 
विक अर्थ, गुण आदि बताये जाय॑ । जैसे, गाय को घोड़ा बताना, 
अमृत को विप, या विप को अमृत बताना, शास्त्र के एक अर्थ 
का, दूसरा ही अर्थ बताना । 


( १६ ) 


धाहाच! उस कार्य, बात या विचार को भ्ूूठ कहते हैं, जिससे 
किसी की निनन्‍्दा हो, या किसी के हृदय को दु ख पहुंचे । 
शास्त्र मे, असत्य के निम्न तीस साम चताये हैं । 


तस्स य णामाणे गोणाणि हुति तीस | तजहा-आलिय १, 
सठ २, अणज्ज ३, मायामोसी 29, असतग ५, कूडकवडमवर््धु ६, 
पनिरत्थयमवत्थग च ७, विद्देस गरह॒णिज्ज ८, अणुजुग ९, ककक्‍्कत- 
क्कारणाय १०, वचणाय ११, भिच्छापच्छा कडच १२, साती 
१३, उच्छत्त १४,उक्कूल च १५, जटईट १६,अब्मक्खाण च १७, 
किव्वेस १८, वरूये १९, गहण च २०, मम्मणे च २१, नूम 
२६२, नियती २३,अपच्चओ २०, असमओं २७, अरूच्चसधत्तग 
२६, विवक्‍्खे २७, अवहीय २८, उबहिअसुद्ध २९, अवला- 
वोत्ति अबिय ३०, तस्सएयाणि एवमाईणि णामधेज्जानि 
हुति तीस सावज्जस्स अलियिस्स वइजोगस्स अणेगाइ | 


'गुणाबनुसार, मिथ्या भाषण के तीस नाम हैं। ' अलीक ? 
( मूठ ) १, “शठ! (ठंग ) २, अनाय लोग बोलते हैं, इससे 
“ अनाये ? ३, माया से युक्त तथा मिथ्या रूप होने के कारण, इस 
का नाम भाया स्पा! ४ भीहै।जो वस्तु नहीं है, उसे यह 
बतलाता है, इसलिये इसका नाम ' असत्य ? ४ है। दूसरेको ठगने 
के लिये, अधिक को कम या कम को अधिक बताता है, कपट से 
भरा हुआ है और जो वस्तु नहीं है उसे बतलाता है, इसलिये 


का, 


डसका नाम * कूट-कपट-अबस्तु ' ६ है। मत्ची बात से यह अरूण 
रहता है और सत्य इससे हटा हुआ है, इसलिये इसका नाम 
+ निरथेंक-अनर्थक ! ७ है। छेप के फारण, इससे दूसरे की निन्‍्दा 
की जाती है, अथवा साधु पुरुष इसकी निन्‍्दा करते हैं, इसलिये 
इसका नाम ' विद्देष-गहेणीय ' ८ है। सीधा न होने के कारण, 
इसका नाम “ वक्र ! ६ है। पाप था साया और उसका कारण 
होने से, इसका नाम “ कल्क-तत्कारण ? १० है। ठगने के कारण, 
डसका नाम ' बंचना ! ११ है। किये हुए काम से. मिथ्या बोल- 
'कर इनकार करने से, इसका नाम * मिथ्या पश्चात्‌ कृत ! १४ है | 
अविश्वास उत्पन्न करने के कारण. इसका नाम “ साती ! ( अबि- 
श्वास ) १३ है। अपने दोप को और दूसरे के गुण को भूड बोल 
कर ढाकने से, इसका नाम ' उच्छन्न ” ?४ है। अच्छे माय से 
हटाकर, न्यायरूपी नद्दी के तट से अलग रखता है, इसलिये इस 
का नाम ' उत्कूल ! ?४ है| पीडित मनुण्यों से बोला जाने के 
कारण, इसका नाम * आर्त्त ' १६ है । किसी के ऊपर मूठा अप 
राव लगाने से, इसका नाम “ अश्याख्यान ! १७ है। पाप का 
कारण है, इससे ' किल्बिप ” १८ इसका नाम है। मडलाकार 
डेढा होने से, इसका नाम ' बलय ? १६ हैं । इसके हृदय का पता 
नहीं पडता, इससे इसका नाम गहन ” २० है। स्पष्ट न होने के 
कारण, इसका नाम  सन्‍्मन २१ है। वस्तु-म्वरूप को ढकता है, 
इस कारण, इसका नाम “ नूम ” २२ हैं। अपने कपट को छिपाने 
के लिये बोला जाता है, इसलिये इसका नाम “ निष्क्ृति ! २३ है ६ 


( *८ ) 


इसमे विश्वास नहीं होता, इसलिये, “ अग्रत्यय ' २४ नाम है। 
इसका व्यवहार अनुचित ह्वाने के कारण, इसको ' असमय ? २४ 
कहते है | वस्तु के न होने पर भी, होना चरतलाता है. इसलिये 
इसका नास  असत्य-सन्धत्व ' २६ है । यह पुएय ओर सत्य का 
शत्रु है, इस कारण, इसका नाम “ विपक्ष ' २७ है। टससे बुद्धि 
विगड जाती हैं, इसलिये इसका नाम ' अपबीक * २८ है । माया के 
कारण अशुद्ध होने से, “ उपद्धि शुद्द ” २६ नाम है । बन्तु सत्ता 
को, ढक देता है, इसलिये, इसे 'अवलोप ! ३० कहते हैं | अलीक 
बचन के, ये तीस सा्थक नाम है। इस प्रकार इसके और भी अनेक 
नाम होते है ।” 

भूठ का यह थोडा सा खरूप बताया हैं। इसको अपनाने- 
वाला, सदा दुख की ही ओर अग्रसर होता है । 


( १६ ) 
सत्य से लाभ ओर भ्ूूठ से हानि। 


बप्सयनागरैड १८८5७ 
प्रिय सत्य वाक्य हरते हृदय कम्य न सखे | 
गिर रुत्या छाकः प्रतिपदर्मिमामर्थथति च ॥ 
सुरा रुत्याद्राक्यादर्टाते माद्िता कामिकफल । 
भत सत्याद्राक््यादम्रतमाभिमत नाते भुवने ॥ 


“प्रिय-सत्य-बाक्य, किसका हृदय हरण नहीं करते ? अर्थात्‌ 
सबका दृदय हरण कर लेते है। लोक, पद-पद में सत्य की याचना 
करते हैं | देवता, सत्य से प्रसन्न होकर मनोबाब्छित फलो को देते 
हैं । इसलिये संसार में, सत्य से बढ़कर दृसरा त्रत नहीं है ।” 

सत्य और अनत्य के बिपय मे, ऊपर संन्तिप में बतलाया जा 
चुका है. । अब्र यह चतलाते है, कि सत्य के धारण करने से क्‍या 
लाभ है और भूठ को न तजने से क्या हानि है । 

सत्य का पालन, तीन प्रकार से होता है। मन से, बचन से 
ओर काया से । 

जिस विचार मे. ससार के किसी प्राणी को कष्ट देन की 
कल्पना न की »ई हो. जिसके प्रकट कर ठेने पर, किसी प्रकार की 
कुत्मित भायना का पर्चिय न मिले, और वस्तुस्थिति का ज्ञान 
प्राप्त करके निष्पक्ष भाव से आणिमात्र को अपना मित्र समझते 
हुए जो विचार किया जाय. बह मानसिक सत्य है । 


( २० ) 


जिस वाणी मे, किसी को अतुचित कप्ट पहुंचने योग्य बात 
न कद्दी गई हो, जो विचारपृर्वक चोली गई हो, जिसको बक्ता ने, 
नि.स्वार्थ-भाव से केवल सत्य का स्पष्टीकरण करने के लिये-जो 
बात जैसी देखी सुनी या समभी है, उसको बसे ही समझाने को-- 
कहा हो, वह वाचिक अर्थात्‌ वाणी का सत्य है । 


जिस काय के करने से, संसार के किसी प्राणी का रहित न 
होकर हित ही हो, जो स्वार्थ, छल, दम्भ, ईर्ष्या, हेपादि दुगु शो 
से रहित हो, शास्त्र मे वर्णित नीति को, जिस कार्य से ज्ञतिन 
पहुंचती हो, वह कायिक-सत्य है । 


. उपरोक्त तीनो भेढो का एकीकरण हो जाने पर, शास्त्र मे जिस 
सत्य को भगवान ने कहा है, बह सत्य तयार हो जाता है । अर्थान- 
ऐसे सत्य के पूर्ण रूप से पालन करनेवाले और ईश्वर में कोई 
अन्तर नहीं रहता । 

सत्य-विचार, सत्य-भाषण, और सत्य-व्यवहार करनेवाला 
मनुष्य ही, उत्कृष्ट से उत्कृष्ट सिद्धि प्राप्त कन सकता है। जिस 
मनुष्य से सत्य नहीं है, समकना चाहिए कि उसकी देह जीव- 
रहित काष्ट-पापाण की तरह, धर्म के लिये अनपयोगी हे। 


मजुष्य का, असत्याचरण से प्रकट में चाहे कुछ लाभ दीखे 
परन्तु वे लाभ क्षणिफ और अस्थायी होते हैं । तथा, इस लाभ के 


हा ऐसी हानियें छिपी रहती हैँ, जो उस समय नहीं 
खतीं । 


अर, 


जो मनुष्य, सत्य का आचरण नही करता, बह संसार में 
कभी भी सुखी नहीं रह सकता, न उसका कोई आदर ही करता 
हैं। जक इसलोक के लिये यह बात है, तब परलोक के लिये भीः 
यठि यही वात हो, तो इसमे सन्देह् ही क्या है ? 


संसार के लिये भी, सत्य का व्यवहार अत्यावश्यक है | यदि 
सत्य-व्यवहार नि शेष हो जाय, तो सारे कारवार उसी दिन बन्द 
कर देने पडे । क्योकि, असत्याचरण जब प्रत्येक व्यक्ति का ध्येय 
हो जायगा, तो कोई एक दूसरे पर किड््चित्‌ भी विश्वास केसे कर 
सफऊता है ? इन्हीं बातो को दृष्टि मे रख कर, किसी ने कद्दा है- 

सत्येन धार्यते पृथ्वी सत्यन तपते रवि । 
सत्यन वाति वायुर्च सव सत्य प्रतिष्ठितम्‌ ॥ 

४ सत्य ने ही, प्रथ्वी को धारण कर रखा है। सत्य से ही. 
सूथ तपता है । सत्य से ही, हवा वहती है और सब कुछ, सत्य में 
ही स्थिर है |? 

प्रक्रति ने, मनुष्य को ही सत्याचरण नहीं सिखाया है, वल्कि 
बह खय॑ भी सत्य का अनुसरण करती है। समयानुसार ऋतुओ 
का परिवतंन और ग्रह-उपग्रहो का ठीक अपने कक्ष पर चलना 
भी, सत्य की पुष्टि करता है । यदि, गर्मी की ऋतु के स्थान पर 
वर्षा-ऋतु और वर्षा-ऋतु के स्थान पर हेमन्त-ऋतु, आदि 
उलट फेर हो जाया करे, तो केसी भारी गडबड़ हो संकती है, यह 
बात सब्र जानते हैं । 


( २२ ) 


जिस प्रकार श्रकृति के नियम सत्य का पालन करते हैं, 
उसी प्रकार मनुष्य के हृदय में भी एक एसी वस्तु है, जा सदा 
सत्य-पालन का आदेश देती है | उस वस्तु का नाम है आत्मा । 
किसी भूठ कार्य का, आत्मा कभी समर्थन नहीं करता । यदि, 
सनुष्य अपने हृदय में बुरे विचारों और दुग्कर्मा दी आँधी लाकर, 
आत्मा को चारों ओर से धलाच्छादित न कर दे, तो आत्मा 
उसे सबदा सत्य-माग ही दिखलायगा । इतना सत्र कुछ होते हए 
जब कोई भी मनुष्य, क्रोधादि दुगु णो को दृदथ ले निकाल कर, 
शान्त-भाव से विचार करता है, तो वही दिव््य-प्रकाश किसी अंश 
में दिखलाई देता है जो सत्य पालन करनेवाले को दिखाई विया' 
करता है। अर्थात-आत्मा उसे एसा ही मार्ग दिखाता है, जो उस- 
के लिये कल्याणकर हो । जब्र कोई मनुष्य, किसी ऐसे कार्य को 
करना चाहता है, जो सत्य के बिरुद्ध हो, तो उसकी आत्मा भीतर ही 
भीतर सफेत करती है कि, यड कार्य बुरा है । इसका करना, तुम्हारे 
लिये उचित और कल्याणकर नहीं है । यद्यपि पाप-पदगलों के 
पुच्ज से आन्छादित आत्मा की यह पुकार, मन तक परी नहीं 
पहुँचती,परन्तु केसा भी घोर-पापी मनुष्य क्यो न हो, इस मथुर- 
सन्देश का आभास उसे अवश्य मिल जाता हैं । 


जो सत्य, आत्मा के रूप में मनुष्य के हृदय से स्थित है, बही 
सत्य, सार संसार में मिन्न-मिन्न रूपों मे दिखाई देता है। प्रत्येक 
पदार्थ से, यह किसी न किसी रूप में अवश्य मौजूद हैं। यदि यह 
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न दो, तो संसार की स्थिति ही एक विचित्र प्रकार की हो जाय । 


सत्य की अनुपस्थिति मे, मनुष्य ही सनुष्य के प्राणों का भ्राहक 
बन सकता है । 


जिस मनुष्य के हृदय से, सत्य की शक्ति निकल जाती है, 
अर्थात्‌ आत्मा को उसके बुरे विचारों के पुदूगल, चारो तरफ से 
"घेर लेते है, वह मनुष्य न करने योग्य कार्यी को करके, उसके फल- 
स्वरूप नाना प्रकार के दण्ड भोगता और पाप-कर्म बाधता है । 
'ऐसा मनुष्य जितने भी कार्य करता है, वे काय उसे ही शान्तिदाता 
हीं होते | जैसे, एक मनुष्य सत्य को भूल, क्रोध से उत्त जित 
ऊोकर, किसी मनुष्य का चध कर डालता है । पश्चात वह चाहे 
भाग भी जाय, किन्तु उसकी आत्मा को कढापि सुख नही मिलता। 
जीवनभर उसकी आत्मा उसे कोसती रहती है. । यद्ति, योगायोग 
से पक्ड लिया गया और न्यायात्रीश ने उसे प्राण-दरड दिया, 
सो फैसला सुनाने के समय से प्राणश-नाश हो जाने के समय तक 
वह अपने ही विचार मे कितनी ही वार मरता और जीता है । 


जिसके हव्य मे सत्य होता है, वह सृत्यु को सामने खडी देख- 
'कर भी नहीं घवराता । यदि कोई मनुष्य उसका वध करने चलता 
हैं. तब भी बह ऐसी घबराहट में नहीं पडता, जैसी घत्रराहट में 
असत्य का आश्रय लेनेवाला मनुष्य पड़ जाया करता है | 
सारश यह कि, सत्य के पालन ऋरनेथाले को किसी भी समय 
अशान्ति नहीं होती ! 
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सत्य, इसलोक और परलोक में कल्याण करनेबाला और 
असत्य चक्र मे डालनेवाला पदाथ है । इन दोनों के भेद्य को 
जानकर भी, जो मनुष्य सत्य का पालन और अमत्य फा त्याग 
नही करता. वह बुद्धिमान नहीं कहा जाता | 

जो लोग, सत्य मे भय और शअसत्य से सुख मानते है, वे 
भारी भूल करते है। उनके दृतय की ब्रत्तिय ही इस ढ़ की वन 
गई हैं, जिससे वे ऐसा समझने लग मये हैं। किल्‍्तु यह ब्रात नहीं 
है सश्चा सुख तो सत्य का ग्रहण करने से ही मिल सऊता है । 
जिस प्रकार, अफोम खानवाला व्यक्ति श्रफीम ग्याने में ही संग्य 
मानता है, किन्तु चालव में देखा जाय, तो अफीम न ग्याने में ससब 
है इसी प्रकार असत्य का आश्रय अहण करनेवाला व्यक्ति भी. 
असत्य से ही सुख समभता है । किन्तु उसका यह व्यसन छूट 


जाय, दो वह भी मानने लगे. कि में भ्रल करता था, वास्तविक 
खुख तो सत्य का आश्रय ग्रहण करने से ही हो सकता है । 


जिस प्रकार, अफीम का नशा छोडनेवाले मनु्य को पहले 
कप्ट का अनुभव होता हैं; उसी प्रकार, श्रसत्य को छोड कर सत्य 
अहण करनेवाले को भी, पहले कुछ कप्ट अनुभव होता है । 
किन्तु यदि, उसके हृदय से सद्ज्ञान का प्रकाश उदय हो जाता है 
तो वह इस कष्ट को बिना अनुभव किये ही पार लग जाता है । 

जिस प्रकार, बन्दर को पीजरे में डालने से उसे अटपटा 
लगता है, उसी प्रकार, चह्चल चित्तवाले मनुष्य को भी सत्य-- 
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मार्ग का अवलम्बन करने मे बड़ा अटपटापन लगता है। उसे, 
असैंत्य-मार्ग पर चलने का अभ्यास हो गया है और वह उस 
मार्ग का, व्यसनी बन गया है । यह व्यसन, या तो थोडा सा कष्ट 
सहकर छ,ट सकता है, या किसी पूर्ण-ज्ञानी के उपदेश से । 

असत्य से, मनुष्य को कभी भी शान्ति नहीं मिल सकती ।. 
शान्ति, सदैव सत्य का आश्रय लेने से ही मिला करती है। जो 
मनुष्य, असत्य मे सुख का अनुभव करते हैं, उन पर असत्य का 
पूरा कब्जा हो चुका है, ऐसा समझना चाहिए। 

जो मलुष्य अफीम खाना शुरू करता है, वह सोचता है कि, 
में इसे वश में रखू गा, किन्तु परिणाम बिल्कुल उल्दा होने लगतो 
हैं। थोड़े ही दिनो में वह अफीम, अपने भक्त पर ऐसा कब्जा 
जमा लेती है. कि, जब तक उसे अफीम नहीं मिल जाती, बह 
चलने फिरने से लाचार हो जाता है. और बडे दु ख का अनुभव 
करता है। ठीक इसी प्रकार, असत्य का सेवन करनेवाले मनुष्य की 
ढशा होती है। जब वह असत्य का प्रारम्भ करता है, तव सोचता: 
है कि, मैं इस पर कव्ज़ा रख्‌गा, किन्तु कुछ ही दिनो में वह 
असत्य, उसके जीवन का मूलमन्त्र-सा वन जाता है। असत्य के 
बिना, उसको व्यवहार चलना कठिन दिखाई ढेने लगता है और 
शने -शने वह पतन की ओर जाता हुआ, असत्य के ऐसे भारी 
खन्दक में जा गिरता है, जहा से बिना किसी अच्छे मुनि-महात्मा 
या किसी अन्य सत्यमूर्ति-मनुष्य की सहायता के, उसको उद्धार 
होना भी कठिन हो जाता है । 
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मनुष्य को जब तक अनुभव नहीं हो जाता, तग्र तक उसकी 
समम में सत्य का महत्व नहीं आता | जब उसके सिर पर कोड 
ऐसी आपत्ति आ पडती है-जो असत्य का आश्रय लेने से उत्पन्न 
हुई हो-तो, तत्काल ही वह समभ जाता है, कि सत्य का क्‍या 
महत्व है। इसके लिये, एक प्राचीन कथा का उदाहरण दिया 


जाता है-- 
एक श्रावक ने, अपने पुत्र को नाना प्रकार की शिक्षाएँ ठेने का 


अयत्न किया, अनेऊ-प्रकार से उस सममाने की चेष्टा की, किन्तु 
उसके ढिमाग मे एक भी न ऊँची और वह कुसद्नति छोड़ने को 
तयार न हुआ | कुसद्डति का, जो फल हो सकता है, वही हुआ । 
धीरे-धीरे, थोडे ही दिनो मे वह लडका चोरी करने लगा। पिता नें 
फिर भी अनेक-अकार के अयत्न किये, क्रिन्त सब निप्फल। वह 
लडका न सुधर सका और दिन-दिन अपने विपय मे नैपुणय प्राप्त 
करने लगा | पिता से तिरनक्त होकर भी, उसने अपना व्यवसाय 
बन्द न किया ओर ०क दिन राजा के भण्डार पर छापा मारा। 
किन्तु, राजा की निपुणता से चोरी का पता लग गया, तथा 
चोर भी पकडा गया। पकड लिये जाने पर, उस लड़के ने यह 
जाल रचा कि, जिस दिन राज्य-भंडार मे चोरी हुई, उस दिन मैं 
इस नगर मे था ही नहीं । इस बात को उसने, अपने मित्रों की 
गवाही ढिलाकर प्रमाणित कर दी। चालाकी परी चली. यह देख- 


कर राजा उच्च रह गया। उसने अपने मन मे सोचा कि, यद्यपि 
चोरी इसीने की है, तथापि जब तक इसकी चोरी नियमानुसार 
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अमाणित न हो जाय, तव तक इसे चोर कैसे ठहराया जा सकता 
है? इतने ही में राजा को एक युक्ति याद आई । इस लडके का 
पिता, सत्य-भाषण के लिये प्रख्यात था। राजा ने, उसी की साक्षी 
'पर मुकदमे का दर-मदार छोड दिया। लडके ने जब यह जाना 
कि, मेरे पिता की साक्षी पर ही मुकदमे का दार-मदार है, तो वह 
डोडा हुआ अपने पिता के पास गया | बहाँ जाकर उसने, पिता के 
पैरो पर गिरकर प्रार्थना की, कि- “ यद्यपि चोरी मैंने ही की है, 
तथापि यदि आप राजा के सनन्‍्मुख यह कह देंगे कि, उस दिन 
'मेश लडका नगर में नही था, तो में बच जा<गा। राजा आपका 
कहना मानेंगे, अत यद्वि आप मेरी चात को-ज्ो लगभग ग्रमाखित 
हो चुकी है-थोडी और पुप्ट कर देंगे, तो मैं, साफ वच जाऊंगा ।” 
लडके ने यद्यपि नम्नता-पूथरेक उक्त प्रार्थना की, किन्तु वह 
आ्रावक ऐसा न था। उसे सत्य की अपेक्षा अपना अन्यायी-पुत्र 
कह्मपि प्रिय नहीं हों सकता था । बह एक विद्वान के निम्न कथन 
का कट्टर समर्थक था। 
आत्मार्थेवा परार्थवा पृत्रार्थ वापि मानवा३ 
अनूत यन भापन्त ते बुधा$ स्वगेगामिन; 


| 
४ जो अपने, पराये या अपने पुत्र के लिये भी असत्य नहीं 
'चौलने, थे ही बुद्धिमान देवलोक को जाते हैं ।” 
उसने उत्तर व्या कि, यद्यपि पिता होने के कारण तेरी रक्षा 
करना मेरा कतंव्य है, लेकिन सत्य मेरा सववस्त्र है। सत्य ही मेरा 
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पंरम-मित्र है, सत्य से ही मेरी रक्षा होती हैं, अत. उस परम-प्रिय- 
सत्य को छोड़कर, मैं तेरे अन्याय का समर्थन करने के लिये भूठ 
बोलू', यह कदापि सम्भव नहीं है । यदि सत्य से तू बचता हो. 
तो मैं, तू कहे बैसा कर सकता हूँ । 

अन्यायी-मनुष्य मे, क्रोध बहुत होता है | पिता का यह उत्तर 
सुनकर, इस लडके का क्रोध उसड़ पडा । उसने कहा “' तुम मेरे 
बाप क्यो हुए ? पुत्र पर दया नही आती और उसकी जान लिवाने 
को तयार हो ? क्‍या तुम्हीं अनोखे बाप हो, या दुनिया में और 
किसी के भी बाप है ? अच्छी सत्य की पृछ पकड रखी है कि. 
लड़का चाहे बचे या मर जाय, किन्तु आप अपने सत्य को ही 
लिये चाटा करेगे |” | 


पिता--पुत्र ! तेरे पर मेरी अनन्त दया है, लेकिन तेरे सिर पर 
इस समय क्रोध का भूत सवार है । इसो से मेरा अच्छा-स्वरूप 
भी तुमे उल्टा दीख रहा है और तू ऐसा बोल रहा है । यदि ऐसा 
न होता, तो, तू खवय॑ समझता कि, में तुझे बचाने के लिये, ऐसा 
असत्य भाषण कर दे कि “ यह उस दिन यहा नहीं था,” तो मेरा 
सत्य-अत' भद्ग हो जाय | 

पुत्र--तुम्दीं मेरी जान ले रहे हो । 
े पिता-मै तेरी जान नहीं ले रहा हू, किन्तु तेरा पाप तेरी जानः 
ले रहा है। मैं तो तेरी रक्षा ही चाहता हूँ। इसीलिये मैं, तेरे को 
बचपन से ही बुरे कर्म से बचने का उपदेश देता रहा, लेकिन तूः 
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मेरी शिक्षा की उपेक्षा करता रहा | अब भी मैं ठुमके यही उपदेश 
देता हूं कि, सत्य की शरण जा, सत्य ही तेरी रक्षा करेगा | यदि 
असत्य से प्राण बच भी गये, तब भी म्रतक के ही समान है और 
सत्य से प्राण गये, तव भी जीवन से श्रेष्ठ है । 


निश्चित समय पर श्रावक को राजा ने बुलाया और गवाहद्द के 
ऋठघरे मे खडा करके पूछा कि,-कहिये सेठजी, जिस ढिन राज्य- 
भंडार में चोरी हुई, उस दिन क्‍या तुम्हारा लडका यहां नहीं था ? 
ओर उसने चोरी नहीं की है ? 


सेठ-उस दिन वह नगर मे ही था और चोरी उसी ने की है । 

धन्य है इस श्रावक को ' जिसने अपने पुत्र के लिये भी मूठ 
चोलना उचित न समझा । यदि यह चाहता तो, झूठ बोलकर 
अपने लडके को निरपराथ सिद्ध कर सकता था; लेकिन उसने 
अपने लड़के से सत्य को कहीं विशेष उच्च सममका | यह श्रावक् 
तो अपने लड़के के लिये भी भूठ नहीं बोला, लेकिन आज के लोग 
कौड़ी-कौड़ी के लिये मूठ चोलने मे नहीं हिचकिचाते | इतना ही 
नहीं, बल्कि अकारण ही ६ सी-मजाक और अपनी या दूसरे की 
अशसा तथा निन्‍्दा के लिये भी, मूठ को ही महत्व देंते हैं | कहां 
सो यह श्रावक, जिसने प्राण-प्रिय-सन्तान को भी सत्य से तुच्छ 
सममा और कहा आज के लोग, जो सत्य को कौडियों से भी 
सुच्छ समभते है। अस्त । 


यदि श्रावक चाहता, तो मूठ बोल सकता था, लेकिन वह्‌ इस 
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बात को जानता था, कि पुत्र की रक्षा, वास्तव में सत्यवादी ही कर 
सकता है, मिथ्यावादी नहीं | 

सेठ का उत्तर सुन कर, राजा धन्यवाद देता हुआ संठ से 
कहने लगा, “तुम्हारे ऐसे सत्यपात्र सेठ मेरे नगर में मौजूद हैं, यह 
जान कर मेरे आनन्द की सीमा नही रही । मेरे नगर मे जैसे चोर 
हैं, वेसे ही सबंथा सत्य वोलनेवाले मनुष्य भी मौजूद है, यह 
कितने आनन्द की वात है। में तुम पर पसन्न हूं, अत तुम इच्छा- 
जुसार याञचा कर सकते हो। मैं तुम्हारी इच्छा पूर्ण करने की 
प्राशपण से चेष्टा करूंगा ।” 

सेठ प्रतीक्षा कर रहा था कि, देखे लडके को उसके अन्याय 
का क्या ढड मिलता है, किन्तु राजा के मुख से ये सान्त्वना पूर्ण 
वचन सुनकर, वह एकान्त में जा बैठा और अपने लड़के को चुला- 
कर उससे बातचीत करने लगा | 


पिता--तेरे पर चोरी का अपराध प्रमाणित हो गया है, अब 
तुझे जीवित रहने की इच्छा है या मरने की ? तू मुझे कहता था 
कि, मूठ बोलकर बचाओ, किन्तु अब देख कि, सत्य बोलकर भी 
में तुमे वचा सकता हूँ । धमम रहे, तो जीवित रहना उत्तम है; किन्तु 
यदि धम जाने की स्थिति उत्पन्न हो जाय, तो धर्म जाने के पर्व 
मृत्यु श्रेष्ठ है। यदि, तुके जीबित रहने की इच्छा हो, तो, पाप- 
कर्मा को छोडकर सत्य-मार्ग अहण कर | यढि त मेरे धर्म का 
अधिकारी बनना चाहे, तो में राजा से तुझे छोड़ देने की प्रार्थना 
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करूं। इसके पश्चात्‌ यदि में तेरा आचरण अन्‍्छा देखूगा, तो तुमे; 
अपना उत्तराधिकारी बनाऊंगा, अन्यथा नहीं। 


पुत्रन--आपने पहले भी मुझे यद्दी उपदेश दिया था, किन्तु मैं 
बराबर कुमार्ग पर चलता रहा | यदि अब मैं जीबित बच जाऊंगा. 
तो सदेव अच्छा आचरण रख्‌'गा। पिताजी ' थोडी देर पहले 
आप मुझे पिशाच के समान मांलूस होते थ, किन्तु अब आपके 
वचन सुनकर मेरी हृष्टि ऐसी खच्छ होगई है कि, आप मुझे 
इश्वर के समान पवित्र मालम होते है। जहाँ सत्य है वही ईश्वर है, 
यह बात में आज समझ; सका | आप धन्य हैं, जो अपने सत्य-ब्रत 
के सन्मुख पुत्र प्रेम को, हेय समभते है। मे, आपको प्रणाम करता 
हू और प्रतिज्ञा करता हू कि, भविष्य में मैं सत्य का पालन करूंगा । 
यदि मैं अपने इस त्रत का, ठीक तरह से पालन न कर सकू गा, तो 
प्राण त्याग दूँ गा। अब आपकी इच्छा पर निर्भर है-चाहे जिलाबे 
या मारे । 

हृतय की माक्षी हृदय भरता है।जब सामनेवाले का हृदय 
खच्छ होगा, तो तुम्हारा भी हृदय खच्छ ही रहेगा । 


लडके की खच्छ दछदय से कहीं हुई यह बात सुनकर, सेठ 
राजा के पास गया और प्राथना की, कि मेरा लडका भविष्य मे 
सत्य मार्ग पर चलने का सन्चे-हृदय से अ्रण करता है, अत मै 
आप से यही चाहता हूँ, कि आप उसे छोड़ दे । मुझे और किसी. 


बात की आवश्यकता नहीं है । 


राजा ने कद्दा--हम अपराधी को इसीलिये दंड ठेते हैं कि, वह 
भविष्य मे अपराध न करे | किन्तु यदि कोई अपराधी, सच्चे दिल 
से अपने अपराध पर पश्चात्ताप फरले, तो हमें उसके छोड़ देने मे 
कोई आपत्ति नही हो सकती । में, तुम्हारे विश्वास ढिलाने पर इसे 
छोडता हूँ और आशा करता हूँ , कि यह अब तुम्हारे आदर्श से 
पवित्र चन जायगा | 


पहले के राजा लोग, अपराधी को कुमार्ग से सन्मार्ग पर लाने 
के लिये दड ढदिया करते थे, आजकल की तरह जेलो मे दूसकर 
केवल बन्दियों की संख्या वढाना उन्हें अभीप्ट न था । वे, राज्य से 
शान्ति और प्रजा को सुखी बनाने के इन्छुक रहा करते थे। यदि 
अपराधी सच्चे हृदय से, अपने अपराध का पश्चात्ताय करक, 
भविष्य में फिर अपराध न करने की प्रतिज्ञा करता, ता उसे क्षमा 
कर दिया जाता था। ऐसी उदारता का प्रभाव, मनुष्य के मन पर 
पड़ा करता है और भविष्य में वह कुमार्ग पर चलने की इच्छा 
नहीं करता । इसके विरुद्ध, आधुनिक समय के लिये सुना जाता है 
कि, प्रमाणाभाव से अपराधी को अपराध करते हुए भी चाहे छोड़ 
दिया जाय, किन्तु अपराधियों के पश्चात्ताप और भविष्य मे अप- 
राध न करने की प्रतिज्ञा का कोई परिणाम नहीं होता। बल्कि, उन्हे 
जेल भेजकर, या शारीरिक और आर्थिक दड देकर, निर्लेब्ज 
चना दिया जाता है । निलेज्ज हो जाने पर, अपराध करने से मय 
नहीं होता और प्राय अपराधी की आयु, अपराध करने मे ही 
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च्यतीत होती है । साराश यह, कि ऐसा होने पर न तो राजा को ही 
शान्ति मिलती है, न प्रजा फो ही और जिस अभिप्राय से अपराधी 
को दण्ड दिया जाता है, फल उसके विपरीत होता है । अस्तु । 


राजा ने, उस सेंठ को नगर-सेठ वनाया। राजा को यह 
विश्वास था. कि आवश्यकता पडने पर यह सेठ मुझे सच्ची- 
सम्मति हों देगा, भूठी नहीं । 


पूर्षेफाल में, गज्ञालोग सत्यवादी की ही प्रतिष्ठा करते थे, 
ममूठे की नहीं | लेकिन आजकल तो विशेषत' वे ही लोग राजा के 
अनिष्शा-पात्र हो सकते हैं, जो कूउ घोलने मे निपुण हो, कूडी- 
अशंप्त करना, हाँ में हाँ मिलाना ओर दूसरे को निन्‍्श करना, 
जिस अच्छी तग्ह'आताहो। इस विपरीतता का परिणाम भी 
स्पप्ट है । इन जी-हुजूरों के ही कारण, प्राय राजा लोगों को 
हानि पहुचा करती है और प्रजा से वेमनम्य रहता है | ऐसे अनेक 
लोगों की जगह, यदि राजा को ०+ भी सच्ची-सम्मति देन वाला 
हो और राजा उसकी सम्मति की अबहेलना न करे, तो अशान्ति 
का कोई कारण न रह जाय। राजा ओर प्रजा में प्रेम भी रहे, 
सथा सुख-सम्रद्वि की भी धग्द्धि हो। 


सत्य के प्रताप से, सेठ ने नगर-सेठ का पद प्राप्त किया, दंड 
'पति हुए पुत्र को भी चचा लिया ओर अपने ट॒राचारी पुत्र को 
समाचारों भी बना लिया । 
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सारांश यह कि, जिस प्रकार सेठ के लडके को सत्य का 
सहत्व उस समय तक मालूस नहीं हआ, जब तक उसने उसका 
अभाव अपने नेत्रों से नही टेख लिया, उसी प्रकार, साधारणतया 
जो मनुष्य असत्य-मार्ग पर चलते हैं, उन्हें उस समय तक चोध. 
नहीं होता, जब तक वे असत्य के कदुफल को भोगते हुए, अपने 
ही सामने किसी व्यक्ति को सत्य का अमृत के समान मृदुफल 
भोगते नहीं देख लेंते | किन्तु, इस प्रकार की स्थिति उत्पन्न होने 
पर जिस व्यक्ति को वोध होता है, वह निकृप्ट-श्रेणी का जानी 
सममा जाता है । उत्तम-श्रेणी का ज्ञानी वह हैं, जो अच्छे और 
चुरे का विचार पहले ही करले । 


सत्य-सार्ग पर चलना, तलवार की धार पर चलने के समान 
कठिन भी है और फूलों के विछीने पर चलने के समान सरल भी | 
इससे, प्रकृति की भिन्नता का अन्तर है| ऐसे मनुष्य भी है, जो 
अकारण ही असत्य बोलते हैं और सत्य-ध्यवद्दार को तलवार की 
घार पर चलने के समान कठिन मानते हैं | उनका विश्वास है कि, 
सत्य व्यवहार करने वाला मनुष्य, संसार में जीवित ही नही रह 
सकता | दूसरे ऐसे भी मनुष्य हो चुके हैं और है, जो असत्य 
व्यवह्यर करने की अपेक्षा, झत्यु को श्रेष्ठ मानते हैं । सत्य- 
व्यवहार, उनके लिये फूलों की सेज है। फिर उस मार्ग में उन्हे, 
ल्वाहे कितने ही कष्ट हो, किन्तु, वे उसको परवाह नि ये बिना ही., 
असन्नता-पूषेक अपने सा पर चलते रहते हैं। 


है 
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जो मनुष्य सत्य-सागे का पथ्िक है, उस पर शत्रु भी विश्वास 
ऋरते हैं और यह वाव धुव सत्य है कि, वह शत्रु से भी विश्वास- 
घात नहीं करता । इसके लिये, महाभारत में वर्रित एक कथा का 
'छदाहरण दिया जाता है । 


जिस समय महाभारत-युद्ध मे, दुर्याधन की आय सब सेना 
ओर भाई निशेष हो गये, सौ भाइयों में से एक दुर्याधन ही 
जीवित बचा, उस समय, दुर्याधन ने सोचा, कि मै अकेला क्‍या 
कर सकता हूँ। पांडवों के पास, इस समय भी पयांप्त शक्ति है 
ओर में अपने भाइयो मे से, अकेला हूँ। यह सोचकर, प्राण 
बचाने के लिये, वह एक तालाब की जलराशि मे जा छिपा । कई 
दिन तक इसी अकार'छिपे रहने के पश्चात्‌ उसने सोचा कि मै 
क्षत्रिय हैँ , उद्योग करना मेरा कतंव्य है, अत. कोई ऐसा उपाय 
सोचना चाहिए कि, जिससे मेरी झत्यु भी न हो और मैं पूरी शक्ति 
के साथ अफेला ही पांडबों से युद्ध कर सकू । सोचते-सोचते, 
उप्तके विचार मे यह बात आई, कि युत्रिष्टर सरल-हृदय हैं और 
सदैव सत्य-भाषण करते है, अत उन्ही से कोई ऐसी युक्ति पूछनी 
चाहिए, जिससे मैं अजेय हो जाऊं। यह सोच कर, ढुर्याधन जल 
से बाहर निऊला ओर युधिप्ठिर के पास जाकर पूछने लगा कि, 
मद्दाराज ! मुके कोई ऐसी युक्ति बताइये, जिससे मैं अजेय हो. 
जाऊं और भीम या अजु न, जिनका मुझे विशेष भय है-मेरा कुछ 
न विगाड सके | युधिष्ठिर ने उत्तर दिया- राजन्‌ ! यह सिद्धि तो 
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तुम्दारे घर में ही है, कहीं बाहर जाने की आवश्यकता नदी है | 
माता गान्धारी बड़ी सती हैं। यदि वे, एक-दृष्टि से तुम्हारे खुले- 
शरीर की ओर देख ले तो, तुम्हारा सारा शरीर बजू के समान 
कठोर हो जाय । किन्तु एक बात और है; वद् यह कि, शरीर के 
जिस भाग पर उनकी दृष्टि न पड़ेगी, वह कच्चा ही रह जायगा | 


युधिप्ठिर की यह बात सुनकर, दुर्याधन अत्यन्त प्रसन्न हुआ 
ओर सोचने लगा कि अब क्या है, अभी जाकर माता गान्धारी 
के सामने से नग्न होकर निकल जाऊँगा, बस फिर तो अजुन 
और भीम भेरा कुछ भी न विगाड़ सकेगे । 


दुर्याधन, यह सोचता हुआ अपने घर की ओर जा रहा था 
कि, मार्ग में उसे श्रीकृष्ण मिले | उन्होंने, दुर्याधन के हृट्य की 
बांत जानकर कहा कि, दुयाधन ! यह युक्ति तो धमराज-युधिछ्ठिर 
ने अच्छी बतलाई है और इससे तुम्हारा सारा शरीर बजू बन भी 
जायगा, किन्तु बिलकुल नग्न होकर, तुम्हें अपनी माता के पास 
जाना उचित नहीं है । लज्जा की रक्षा के लिये, कम से कम एक 
कमल-कोपीन अवश्य लगा लेना । 


पहले तो इसके लिये दुर्याधन कुछ आनाकानी करता रहा, 
किन्तु श्रीकृष्ण के नीति बतलाने पर, उसने यह वात स्वीकार 
करली । वह अपनी माता के पास गया और उससे यह सारी 
कथा कही | ग़ान्धारी, यह सुन कर चौंकी, उसे यह नहीं मालूम 
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था कि मेरे में ऐसी शक्ति मौजूद है । किन्तु, युधिष्ठिर सदैव सत्य 
बोलते है, कभी असत्य भाषण नहीं करते, अतः 'अविश्वास करने 

का कोई कारण भी न था । गान्धारी ने, एक दृढ-दृष्टि से दुर्याधन 
को ठेख लेना खवीकार किया, तव दुयाधन एक कमल-कोपीन लगा- 

कर उसके सामने आ खडा हुआ । गान्धारी ने, एक दृढ़-दृष्टि से 
दुर्याथन के शरीर की ओर देख लिया, इससे उसका सारा शरीर 

तो वजु के समान कठिन होगया, किन्तु जो ख्वान ढका हुआ था, 
बह कच्चा रह गया। दुर्याधन ने सोचा कि, इस स्थान के कच्चे 
रह जाने से मेरी कया ज्ञति हो सकती है ? यह स्थान तो धोती के 
भीतर रहता है, इस पर चोट करने कौन जाता है। यह विचारकर, 

वह बाहर निकल आया और पाडब्रो के पास जाकर, दूसरे दिन 

भीम से गद्य-युद्ध करने की बात तय की । 

गान्धारी के नेत्रो मे, ऐसी शक्ति होने का कारण, उसका पति- 

ब्रत-ब्म था। उसने अपने नेत्रों से, कभी भी किसी पर-पुरुप को 

चुरी दृष्टि से नहीं देखा था । पतित्रता स्त्री के नेत्रो मे यह शक्ति 
होती है कि, यदि वढ किसी को पुत्र की तरह प्रेम की दृढद-दृष्टि से 
देख ले, तो उसका शरीर वजू-मय हो जाय और यदि क्रोध की दृष्टि 
से देख ले, तो भस्म हो जाय । 


मनुग्य यदि चाहे, तो अपने नेत्रो और वाणी मे, सत्य से ऐसी 
ही शक्ति पैदा कर सकता है । असत्य-स्थान पर दृष्टि न डालने 
ओर अमत्य भाषण न करने से, वाणी और नेत्रो मे ऐसी शक्ति 
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उत्पन्न हो सकती है कि, नेत्र से जिसे देख ले, उसका शरीर चजसा 
हढ हो जाय, या भस्म हो जाय, और बागी से जो शद्ध कह दे, 
वह पूरा ही हो । 


प्रायः पहले के लोगों की बाणी में वह शक्ति ढोती थ्री छि, 
जिसके लिये जो कुछ कह देते थ, वही हो जाता था । उनका 
आशीर्वाद या आप, मिथ्या नहीं होता था । लेफिन लोग, सत्य फा 
पालन करते थे और वात-बात में न तो किसी को आशीर्वाद ही 
द्वेते थे, न श्राप ही । श्राज के लोग, दिन-रात दूसरे का बुग-नजा 
चाद्ा करते हैं, अर्थात्‌ आशीर्वाद या श्राप दिया करते है, कि भी 
कुछ नहीं होता | इसका कारण यही हैं कि, सत्य को न पहिचानने 
से उनकी वाणी निस्तेज हैं । यदि सत्य को पह्चिन ले ते। न तो 
वे इस प्रकार किसी का भला चुरा हीं चाहें श्र न दाग हुश्ा 
भला बुरा निप्फल ही हो । 


दूसरे दिन, दुर्यीधन और भीम का गद्य-युद्ध हुआ। भीन ने 
अपनी पूरी शक्ति से डयोब्न के सिर, पीठ, छाती. भुजा अआार्टि 
स्थानों पर गद्य-प्रहार ऊिये, ऊिन्तु सत्र निपष्फल। गद्य लगती और 
टकरा कर लेठ आती, डुर्यीचन का बाल भी बोफा न होगा । ? ती 
समय भीम को, अपनी प्तिता याद आई कि. मेने ह्नौपदी चीरहरण 
के समय, दुर्याधन की जद्ढा चूर्ण करने.की प्रतिज्ञा की थी । बस, 
तत्कुण उसने अपनी गद्य का प्रहार हुयीथन की अंघा पर किया । 
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जंधा कच्ची तो रह हो गई थी, गद्दा लगते ही चूण होगई और 
डुयाधन गिर पड़ा । जे 


यह कथा बहुत लम्बी है, अत इसे यही छोड़कर यह विचारना 
है कि, युधिष्टिर का यह्‌ व्यवहार कैसा कह्य जा सकता है। 


जो मनुष्य सत्य-त्रत के पालने वाले हैं, वे अपनी शरण में 
आये हुए शत्रु के साथ भी, दुष्टता का व्यवहार नहीं करते। शरण 
से आया व्यक्ति, जो सलाह पूछता है, बह बिना किसी प्रकार का 
भेद भाव रखे और बिना किसी प्रकार की ईष्यां-द्वेष के, ठीक-ठीक 
चतला देते हैं, यह नहीं देखते, कि शरणायत शत्रु है या मित्र । 


युधिप्ठिर यह जानते है कि. ढुर्याधन से मेरा युद्ध चल रहा है, 
मेरे भाई भीम और अजु न को हरोने के लिये ही, यह मुझ से 
सलाह पूछने आया है | इस समय यदि वे चाहते तो, कोई ऐसी 
राय 'वतला सकते थे, जिससे खय॑ दुर्याधन अपना नाश अपने 
हाथ से कर लेता । किन्तु युधिष्टिर ने ऐसा न करके, खच्छु-ह॒दय 
से, सब्ची और लाभदायक सम्मति दी । ऐसा करनेवाले, सत्यमूर्ति- 
युधिप्टिर के सत्य-ज्व की, जितनी प्रशंसा की जाय, थोडी है । 


उक्त उदादरण से स्पट है कि, जो मनुष्य सत्य मार्ग का पथिक 

है, बह कभी अपने शत्रु की क्षति के लिये मी मूठ का आश्रय 

ग्नही लेता | वल्कि आवश्यकता पडने पर शत्रु यदि राय पूछे, तो 
शत्रुता को दूर रखकर, एक मित्र की तरह राय, देता है । 
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युधिष्ठिर को, हुयाधन ने कितने कप्ट ढिये थे, बह युविष्ठिर 
को, अपना कैसा भयंकर शत्रु समभता था, फिर भी युधिप्विर ने, 
दुर्याधन से असत्य भाषण नहीं किया | टर्यीवन के अजेय होने 
पर, युविष्टिर की ही हानि थी, क्योंकि उसे पगजित करने के लिये 
ही, यह युद्ध हुआ था। लेकिन युधिप्टिर ने ऐसे समय में भी, 
सत्य को ही प्रधानता दी ओर अपनी हानि की कुछ चिन्ता नहीं 
की । आज के लोगो पर, युधिप्टिर का सा कोई असमय न होते 
हुए भी, वे असत्य को ग्रधानता देते है और शय्रु से कूठ न बोलना 
तो दूर रहा, मित्र से भी मूठ बोलने में संकोच नहीं करते | ऐसे 
लोग, इस वात को बिलकुल भूल जाते है कि, असत्य की विजय 
नहीं होती, विजय सत्य की ही होती है । यद्यपि युधिप्ठिर ने खवयम 
डुर्याधन को अजेय होने की य॒ुक्ति बता दी थी और बह युक्ति 
असत्य नहीं थी, फिर भी सत्य की विजय होने के लिये, दुर्याधन 
को मार्ग मे कृष्ण मिल गये और उसे पराजित होना पडा | इसी 
अकार, सत्य को विजय और असत्य की पराजय होने के लिये, 
कुछ न कुछ कारण हो ही जाया करता है | 


जो मनुष्य, सत्य-त्रत का ब्नती है, उसके सम्पर्क में आकर 
उसकी एक-आध शिक्षा मान लेने से ही. मनुष्य का कल्याण हो* 
जाता है। जैसे, अन्य अंथो मे रामायण अंथ के रचयिता वाल्मीकि 
ऋषि के लिये प्रसिद्ध है कि, ये पहले डाके मारा करते थे । किन्तु, 
किसी तपस्व्री के एक दिन के संम्पक से ही, उनके हृदय में ऐसा 
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परिवर्तन हुआ ऊक्रि, भविष्य में वही डाकू वाल्मीकि, महर्पि- 
वाल्मीकि बन गया। इस रृष्टान्त से यह भी सार निऊऋलता है कि, 
सत्यवादी के संसग से असत्यवादी के हृदय का पलटा शीघ्र हो 
जाता है। सत्यत्रत के पालनेवाले मनुष्यों मे, ऐसी ही शक्ति होती 
है। उनके एक बार के सम्पक्क से ही, पतित से पतित व्यक्ति भी, 
अपना कल्याण-सा्ग देख लेता है। जिसने सत्य-त्रत का ०क देश 
भी अहण कर लिया, वह भविष्य मे पूर्ण सत्य-त्रती वन जाता है। 
सत्य के प्रभाव से, परिस्थितिय ही ऐसी उपस्थित होती हैं कि, वे 
उमत मनुष्य को उत्थान की ओर ले जाती है। इसके लिये, जैन 
अंथों में चर्शित ज्िनदास नाम के एक श्रावक की कथा का वर्णन, 
यहाँ अप्रासद्विफ न होगा । 


राजगृही नगर मे, एक बडे व्यापारी के यहाँ जिनदास नाम के 
श्रावक-कार्यवश गये । जिनदस, उस समय के बडे आहमियो से 
गिने जाते थे । व्यापारी ने उन्हें, अपना खजातीय-अतिथि समम- 
कर उनके लिये, भोजन का विशेषरूप से प्रवन्ध क्रिया । जिनदास 
ने, व्यापारी से कहा कि, आप मेरे लिये इतना कष्ट न कीजिये, 
मेरा यह नियम है, कि जिसकी आय सत्य द्वारा होती है. मे उसी 
के यहाँ भोजन करता हूँ ! में विश्वास कर लेता हूँ , और जिसकी 
आय असत्य से होती है, उसके यहाँ भोजन नहीं करता। यदि 
आप, मुझे अपने यहाँ भोजन कराना चाहते है तो, अपना आय- 
व्यय का लेखा मुझे बतलाइये | उससे यदि विश्वास होगया कि, 
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आपकी आय सत्य से होती है, तो मुझे भोजन करने में किसो 
अमकार की आनाकानी न होगी । 


जिनदास श्रावक का, व्यापारी से यह कहना कि, “ में उस 
मनुष्य के यहां भोजन नही करता, जो असत्य से जीविकोपान 
करता है,” यथाथ है। यह्‌ वात अनुभव-सिद्ध है कि, जो मनुष्य 
जिस ग्रकार के उपार्जित भोजन को करता है, उसकी बुद्धि वैसी 
ही हो जाया करती ३३ । श्रीकृष्ण ने, इसी सिद्धान्त को सामने रख- 
कर, दुयाधन के यहां भोजन करने से इनकार कर दिया था और 
बिदुर के यहाँ भोजन किया था | 


कई लोग कहते हैं कि, सामायक करते समय न मालूम क्‍यों 
हमारा चित्त स्थिर नही रहता, लेकिन ऐसा कहनेवाले लोग, यह 
विचार नहीं करते कि, अनीति से पैदा किया हुआ अन्न पेट में 
होने पर, मन स्थिर कैसे रह सकता है ? नि 


जिनदास, इस बात का विश्वास पइले ही कर लिया करते थे 
कि, इसका भोजन केसा है | इसीलिये उन्होंने व्याग्री से, अपना 
आय-ब्यय का लेखा वताने को कहा । व्यापारी ने उत्तर मे कहा 
कि,-आप तो खर्य॑ नीतिज्ञ हैं, और भल्री प्रफार जानते हैं, फि 
अपनी आय का भेद दूसरे को नदी बताया जाता | ऐसा होते हुए 
भी मुझे, आय-ब्यय का लेखा बताने के लिये वाव्य,करना, कैसे 
उचित कहा जा सकता है ?? 
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जिनदास--यदि ऐसा है, और आप अपना लेखा नही वताना 
'चाहते हैं, तो आपकी इच्छा | लेकिन, में अपने निश्चयानुसार 
बिना विश्वास किये, भोजन करने में असम हूं । 


ज्यापारी, जिनदास के दृढ-प्रतिन्न शब्दों को सुनकर विचारने 
लगा कि, इनकी प्रतिन्षा तो ऐसी है और ऐसे सत्पुरुष को बिना 
भोजन कराये, घर से जाने देना भी अपने भाग्य को घुरा वनाना 
हैं। ऐसी अवस्था में, क्या करना चाहिए ? क्योकि अतिथि को 
“निराश लौटाने के लिये कहा है- 


अतिशरियस्य भम्मात्ना गृहात्‌ प्रतिनिवर्तते | 
स तम्पर ठुष्कृत दत्वा पुण्यमादाय गच्छति 0 


“अर्थात--फोई अतिथि, भग्नाशा होकर घर से लौट जावे, तो 
यह उस ग्ृहस्थ की पुश्यवानी लेकर, अपना दुष्क्ृत्य उसे देजाता है। 


व्यापारी विचारता है कि, सामान्य-अतिथि के लिये भी यह 
बात है, फिर ये तो महा-पुरुष हैं | इसके सिवाय, इनकी 
बातों ओर आकृति से भी जान पडता है कि, थे भेरा लेखा मेरी 
अग्रतिष्ठा के लिये नहीं देखना चाहते किन्तु अपनी प्रतिज्ानुसार 
यह जञानना चाहते हैं कि, मेरा आथ-ज्यय किस अकार से होता 
है | ऐसी दशा मे मेरा क्तत्य है कि, में सच्ची वात कह दू' और 
“इन्हें भोजन किये बिना न जाने दू । 
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इस अकार सोच-विचारकर, व्यापारी ने जिनशस से कहा 
कि,-आप लेखा देख कर क्या करेगे, सच्ची वात में जवान से ही 
सुनाये देता हूँ । वास्तव में तो मैं रात को चोरी करके धन कमाता 


हैँ, और दिन को व्यापार का ढोग रचकर प्रतिष्ठा प्राप्त करता हूँ । 


व्यापारी की बात सुन कर, जिनदास ने कहा कि, ऐसी दशा में 
मैं आपके यहाँ भोजन नहीं कर सकता | 


व्यापारी--यह्‌ तो, आपका अन्याय है । दूसरों की अप्रतिष्ठा 
भी करना और फिर भोजन भी न करना, यह कैसे उचित है ? 


जिनदस--यद्यपि मैंने आपकी कोई अग्रतिष्ठा तो नहीं की है, 
फिर भी यदि आप मेरी एक बात को खीकार करले, तो मै भोजन 
कर सकता हूं। 

व्यायारी के पूछने १९, जिनदास ने कह कि-आप चाहे अपने 
चोरी के कार्य को वन्द्र न करें, परन्तु सदा सत्य बोलने की प्रतिज्ञा 
करलें । यदि, आपने इस प्रतिज्ञा को धारण करली, तो मैं भोजन 
कर लू गा। 

व्यापारी के ऊपर, अतिभाशाली जिनशस के राब्चों का बहुत 
प्रभाव पड़ा । उसने, जिनदास की बात खीऊार करके, असत्य ना 
बोलने की प्रतिज्ञा कर ली। व्यापारी के प्रतिज्ञा करने पर, जिन- 
दास भोजन करके, व्यापारी के यहाँ से विदा होगये । 
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सदा की भाँति व्यापारी, आधी रात के समय चोरी करने 
पनिकला । परन्तु आज राजा श्रेशिक और अभयकुमार प्रजा का 
सुख दु ख जानने के लिये, नगर मे चक्कर लगा रहे थे । 


पहले के राजा लोग, प्रजा की रक्षा का भार कर्मचारियों पर 
ही न छोड कर, उसका सुख-दुख जानने के लिये खय॑ वेश बद्ल- 
कर, नगर और राज्य मे भ्रमण किया करते थे। ऐसा करने से, 
अजा की वास्तविक परिस्थिति की उन्हें जानकारी हों जाती थी, 
और उसके फल-सरूप प्रजा कर्मचारियों के अत्याचारों से, 
सुरक्षित रह कर, शान्ति-पू्रंक )अपने दिन व्यतीत करती थी। 
"लेकिन, आज के राजा लोगो को यह पता शायद ही होगा कि, 
डमारा राज्य कैसा है, कितना है, और प्रजा की दशा क्‍या है। 
'पता हो भी कहाँ से ? उन्हे तो, श्रजा की गाढ़ी कमाई बहाने और 
आपनन्द-विलास करने से ही, फुरसत न मिलती होगी। ण्सी 
दशा में, अजा तो केबल कर्मचारियों के ही सहारे रही, चाहे वे 
उस पर अत्याचार करे, या सुखी रखें। किन्तु, राजा श्रेणिक 
आज के राजाओं की तरह बिलास-प्रिय और अजा के धन को, 
अकारण उडाने वाला न था | वह खबं, प्रजा के सुख-ढु ख का 
चृत्तान्त जानकर प्रवन्ध किया करता था| 


आधीरात के समय अकेले जाते देख, अभयक्ुुमार ने व्यापारी 
को रोक कर पूछा कि,-कौन है ९? व्यापारी इस अभ् को सुन कर 


सय-भीत तो अवश्य हुआ, परन्तु अपनी प्रतिज्ञा।याद आते ही, 
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उसने निर्भय हो उत्तर दिया- चोर । व्यापारी का उत्तर सुनकर, 
राजा और कुमार विचारने लगे कि,-कही चोर भी अपने आपको 
चोर कहता है ? यह भूठा है । उन्होंने व्यापारी से प्रश्न किया, 
* कहाँ जाता है ? ? व्यापारी ने फिर निर्भयतापूर्वक उत्तर दिया, 
* चोरी करने ! | 

व्यापारी के इस उत्तर को सुनकर राजा और कुमार ने सोचा, 
कि यह को विक्षिप्त है। विनोद के लिये उन्होने फिर प्रश्न किया- 
चोरी कहाँ करेगा ?! व्यापारी ने उत्तर विया-राजा के महल में! । 

व्यापारी के इस उत्तर से राजा और कुमार का अनुमान और 
भी पुष्ट होगया कि, वास्तव में यह विज्षिप्त ही है । उन्होंने व्यापारी 
को, अच्छा जाओ ? कह कर जाने दिया । इस प्रकार चोर कहते 
हुए भी न पकडे जाने से, व्यापारी वड़ा ही प्रसन्न हुआ | वह 
जिनढास की प्रशंसा करने लगा कि, में अपने आपको चोर बत- 
लांता जाता हूँ, परन्तु मुके कोई पकड़ता नहीं है। यदि उस 
समय, मैं भागता या मूठ बोलता, तो अवश्य ही पकड़ लिया 
जाता, परन्तु सत्य वोलने से बच गया। 


व्यापारी, इसी विचार-धारा में मग्न राजमहल के पास जा 
पहुंचा | योग ऐसा मिला कि, व्यापारी जिस समय राजमहल को 
पहुंचा, उस समय राजमहल के पहरेदार नींद मे भूल रहे थे। 
ऐसा समय पाकर, व्यापारी निधडक महल मे जा घुसा और कोप 
से रत्नो के भरे हुए दो डिब्बे चुरा कर, चलता वना । 
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लौटते समय, व्यापारी कों राजा और अभयकुमार फिर 
मिले । उनके प्रभ करने पर, व्यापारी ने अपने आपको पुनः चोर 
चताया। राजा और छुमार ने पहले वाला ही विक्षिप्त समझ कर, 
हंसते हुए अश्न किया कि, 'कहाँ चोरी की, और क्या चुराया?' 
य्यापारी न उत्तर दिया कि. राज-महल में चोरी करके रनों के 
दो टिब्त्रे चुग लाया हू ।' गज़ा ने व्यापारी को पहले ही विज्िप्त 
सममभ रखा था, टसलिए उसके इस उत्तर पर भी उन्हे कुछ सन्देह 
न हुआ और उसे जाने दिया । 

व्यापारी अपने घर की ओर चलता जाता था और हृवय में 
जिनदास को धन्यवाद देता जाता था, कि, उन्होंने अच्छी प्रतिज्ञा 
कराई, जिससे में बच गया । अन्यथा मेरे बचने का कोई कारण 
न था। अत्र मुझे भी उचित है कि, कभी झूठ न बोलकर अपनी 
प्रतिता का पालन करू । इस प्रकार विचारता हुआ, व्यापारी 
अपने घर को आया | 

प्रात.काल, कोपाध्यज्ञ को कोप में चोरी होने की ख़बर हुई । 
कोपाध्यक्ष, कोप को देखकर और यह जान कर कि, चोरी में 
रत्नों के दो ही टिब्बे गये हैं, सोचने लगा कि, चोरी तो निश्चय 
ही हुई है, फिर ऐसे समय में में भी अपना स्वार्थ-साधन क्‍यों न 
कर लू ? गज़ा को तो, मे सूचना दृू गा तभी उन्हे मालस होगा 
कि चोरी हुई है, और चोरी मे अमुक वस्तु इतनी गई है। 


( ४८ ) 


इस अ्रकार विचारकर कोषाध्यक्ष ने, कोप में से रत्नों के 
“आठ डिब्बे अपने घर रख लिये और राजा को सूचना दी कि, 
कोष में से रात को रत्नों से भरे हुए दस डिब्बे चोरी चले गये । 


इस सूचना को पाते ही, राजा को रात की बात का स्मरण 
“हुआ । वह विचारने लगा कि, रात को जिसने अपने आप को 
चोर बताया था, सम्भवत वही रत्नो के डिब्बे ले गया है। लेकिन 
उसने तो, रत्नों के ढो ही डिब्वे चुरा कर लाने को कहा था, फिर 
दस डिब्बे कैसे चले गये ? जान पडता है कि, 'आठ डिब्बे वीच 
ही में गायब हो गए हैं। इस तरह सोच-विचारकर, राजा ने 
अभयकुमार को रातवाले चोर का पता लगाने की आज्ञा दी। 


नगर से घूमते-घूमते, अभयक्ुुमार उसी व्यापारी की दूकान 
पर पहुंचा और उसके स्त्रर को पहचान कर अनुमान किया, कि 
रात को इसी ने अपने आपको चोर बतलायां था । अमयकुमार 
ने व्यापारी से पूछा कि, क्या आपने रात को राजमहल में 
चोरी की थी ? यदि हा, तो कया चुराया था और चोरो की वस्तु 
सुझे बतलाइये ।” व्यापारी ने चोरी करना स्वीकार करके, दोनों 
डिब्बों को अभयकुमार के सामने रख दिया, वह सत्य का महत्व 
: समझ चुका था, इसलिये उसे ऐसा करने से फिंचित भी हिचद्नि- 
>चाहट न हुई | - 


रत्नों के डिब्बों को देख कर विश्वास करने के लिए अमय- 
कुसार ने व्यापारी से फिर अश्न किया कि, या यही थे ९” 
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व्यापारी ने, इस प्ररन का उत्तर भी हों? कह कर दिया | कुमार 
'ने डिब्चों सहित व्यापारी को साथ लकर, राजा के सम्मुख उपस्थित 
पकैया | राजा, कुमार की चातुरी पर प्रसन्न होकर कहने लगा कि, 
इसने तो दो ही डिब्पे चुराये थे, जो मिल गये, शेप आठ डिब्चों 
'का पता और लगाओं | 
अभयकुमार ने अनुमान किया कि, और डिव्त्रों में फोणाध्यक्ष 
की ही चालाकी होगी । उसने, कोपाध्यक्ष को बुलाकर कहा कि, 
चोरी गये हुए दस डिव्यों में से ढो डित्ये तो मिज्न गये, शेप आठ 
टिब्बे कहा हैं? कोपाध्यत्ञ घवरा उठा और कहने लगा कि, 
चोरी हुई तत्र में तो अपने घर था, ऐसी अवस्था में मुझे यह क्‍या 
मालूम कि. शेप डिच्त्रे कहों हैं । 
अभयकुमार, कोपाध्यज्ञ की घबराई हुई दशा देख और उस 
का अस्विर उत्तर सुनकर ताड गया कि, आठ डिब्बों के जाने में 
सी की बेइसानी है । उसने, कापाध्यक्ञ को भय दिखाते हुए कहा 
कि,-सत्य कहो, अन्यथा बड़ी दुढंशा को प्राप्त होओगे। 
मूठ केहों तक चल सकता है? कोपाध्यक्त के ओंठ भय के 
मारे चिपक से गये और बह कहने लगा-आउ डिब्बे मैंने अपने 
डी घर में रख लिये हैं, में अपने कर्त थ और सत्य से चयुत्त हो 
गया, इसके लिये ज्षमाप्रार्थी हूँ । 
अभयकुमार ने कोपाध्यक्त को भी आठ डिब्शें सहित राजा के 
सामने उपस्थित किया। कोपाश्यक्ष की ध्रूतंता और व्यापारी की 
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सत्यपरायणता देख, राजा ने कोपाध्यक्ष को तो बन्दीगरह भेजा 
और व्यापारी को कोपाध्यक्ष नियत किया। 

राजा ने, व्यापारी को अपराधी होते हुए भी सत्य बोलने के 
कारण अपराध का कोई दण्ड न ठेकर, कोयाध्यक्ष नियत किया: 
इसका प्रभ्मव लोगो पर क्या पड़ा होगा, यह विचारणीय बात हैं । 
अपराध तो व्यापारी और कोपाध्यक्ष के लगभग समान होंथे। 
लेकिन व्यापारी सत्य बोला था और कोपाध्यक्ष भूठ। मूठ के 
कारण ही, कोपाध्यक्ष अपने पद से हटाया जाकर जेल भेजा गया 
और व्यापारी को सत्य के कारण ही, अपराध का दण्ड मिलने 
की जगह कोषाध्यक्ष पद भ्राप्त हुआ। राजा के ऐसा करने से 
लोगो के हृदय में सत्य के प्रति कितनी श्रद्धा और मठ से कितनी 
घ॒णा हुई होगी, यह आप स्त्रयं अनुमान कर सकते हैं । 

व्यापारी ने, चोरी ऐसा अपराध करके, उसके दण्ड से बचने 
के लिये भी, अपनी प्रतिज्ञा को तोड़कर भृठ का आश्रय लेना 
उचित नहीं समझा, लेकिन आज-कल के लोग साहूकारी में भी. 
अपने ब्रत का ध्यान न रख, प्रायः असत्य का ही आश्रय लेते हैं | 
इसका कारण यही हैं कि, इन्हे सत्य पर विश्वास नहीं हे और 
व्यापारी को सत्य पर विश्वास हो गया था। लेकिन, सत्य पर 
विश्वास करने ओर न करने का परिणाम भी इस कथा से 
म्पष्ट है । 

व्यापारी जब कोषाध्यक्ष पद पर पहुँच गया. तब उसने अपने 
दूसरे ढुगु ण॒ भी निकाल दिये और धर्मात्मा वन गया | अब उस- 


,,. (४१ ) 


की भावना ऐसी हो गई कि, उसने पहले जिस-जिस के यहाँ 
चोरी की थी, वे सच उन्हें लौटाने लगा | 


डस कथा से प्रकट है कि, जिनदास का केवल एक ही उप- 
देश मान लेने से व्यापारी पूरा धर्मात्मा बन गया और उसी के 
प्रताप से राज्य के कोषाध्यक्ष का पद प्राप्त किया । 


साराश यह है कि, सत्य बडा ही महत्त्वपूर्ण और कल्याण- 
कारक सिद्धान्त है। इसके पालन करनेवाले को तो सदेव आन- 
न है ही, किन्तु जो व्यक्ति सत्य का पालन करनेवाले व्यक्ति 
के सम्पक में एफ वार भी आं जाता हैं और उसकी एक भी 
शिज्ञा ग्रहण कर लेता है, तो वह भी भविष्य में अपना कल्याण- 
साग पा जाता है । 


परलोक के लिये तो सत्य सुखदायक और मूठ दुखदायक है. 
ही. परन्तु इस लोक में भी सत्यवादी की प्रशंसा और भूठे की 
निन्‍्ठ होती है । इसके सिचाय, झूठ सदा चल भी नहीं सकता । 
एक समय सम्भव है कि, मूठ छारा किसी को धोखा दे दिया जाय: 
परन्तु दूसरे समय, वह भूठा मनुष्य धोखा देने मे समर्थ न होगा। 
बल्कि, झूठे मनुष्य की सद्ची बात पर भी सहसा कोई विश्वास 
नही करेगा | इसके लिये एक कवि ने भी कहा है----- 


फेर न है है. फूठ से, जो करिहो व्यवहार । 
जैसे हाँडी काठ की, चढ़े न दूजी वार ॥ 


( ५र ) 


अर्थात-भूठ का व्यवहार फिर उसी तरह नहीं है सकता, 
जैसे लकडी की हृण्डी दूसरे समय नहीं चढ़ सकती] 
आजकल के लोग, सत्य का महत्व भूल जाने के कारण 
व्यापारादि कार्यों में तो खाथ-बश भ्ूठ का प्रयाग करते हा ह, 
परन्तु धम्म-कार्य्य मे भी झूठ को खान देंने से नहीं हिचऊते, 
और जहाँ स्वार्थ भी नहीं है, ऐसी जगह, अर्थात हँसी-मज़ाऊ 
आदि व्यर्थ की बातों में भी कूठ की भरमार रखते हैं। लेकिन 
इस प्रकार झूठ का प्रयोग करने से, नतो वाणी ने तज हो 
रहता है, न संसार मे कोई विश्वास ही करता है । जहाँ सत्यवादी 
के केवल संकेत--मात्र पर भरोसा किया जाता हैं, वहाँ मूठ की 
दस्तावेजों पर भी विश्वास करने में लोग हिचकते है । 
मठ वोलनेवाले का इतना अविश्वास हो जाता है कि, फिर 
उसके विश्वास पर कोई कार्य नहीं छोड़ा जाता | जैसे व्यवहार 
सूत्र मे कहा है-- 
बहये भिक्‍्खुणों बहथे गणावच्छेच्या 
बहवे आर्यारेय उवज्ञ्ञाया बहुसुआ 
कच्ञागमा वहुसो बहुसु अगादागाद़ेसु 
माइमुसावाइअसुंइपावजीवी जाव 
जीवाए तेसिं तप्पतिय णो कप्पड 
आयारियित्त वा उवज्ञायत्तं वा पवात्ति 


( ४३, ) 
वा थेरत वा गणघरत्त वा गणावच्छेइयत्त 
वा उद्दीसित्तर वा धारित्तए वा ॥ 


इसका भावार्थ यह है कि-अन्य अपराधों की सरलता-पुरवेक 
आलोचना करने पर, सूत्रोक्त विधि के पश्चात्‌, साधु को आचा 
यांदि पदवी दी भी जा सकती है, लेकिन गाढागाढ़ कारण होते हुए 
भी जो साधु कपटयुक्त-मूठ वोले और उत्सून्र अरे, वह आ- 
जीवन ऐसी किसी पढवी को नहीं पा सकता | 

मूठ, सत्र पापों से बढ़कर पाप और सत्य, सब धर्मों से 
बढ़कर धम्म है। संसार के अन्य पाप, विशेषत. सत्य को न 
सममभले से दी होते है, इसलिये बुद्धिमान्‌ लोग भूठ को त्यागक्तर 
सत्य को अपनाते है। 


( ४४ ) 


सत्य का बल । 
0 क्र 


सत्येनाग्निभवेच्छीतो5्गार्ध धत्त5स्चु सत्यततः ) 
नासिश्छिनत्ति सत्येन, सत्याद्रज्जूयते फणी ॥ 
अर्थातू-सत्य के बल से जला देने वाली अग्नि, शीतल हो 
जाती है; डुबा देनेवाला जल, थाह हो जाता है; काटनेवाली तल - 
वार, नहीं छेद सकती; और भयंकर - विपधर - सर्प, रस्ली के 
समान विप रहित हो जाता है । 
अवत्थ॑तरेसु बहुण्सु माणुसाण 
सच्चण महासमुद्रमज्ण विमृढाडणिया 
विपोया सच्चेण य उडढगसभमामि 
वि नवुज्ञति न य मरंति थाह ते 
लभाते | सच्चेण य अगणिसंभमंमि 
विन इज्ञझति उज्जुगा मणूसा सच्चेण 
य तत्ततेल्‍्ल तडय लोह सीस काइ 
छिवंति धरेति न य डज्झति मणूसा 
पव्वय कडकाहिं मुच्चाति न य मरति। 
सच्चेण य परिग्गाहिया असिपंजर- 


( »£ ) 


गया समगआओवि णिटंति | अण्णहा य 
सच्चवादी वहबन्धमियोगवेरघारेहिं 
पमुच्चति य अमित्तमज्ञाहिं निडति 
अण्णहा य सच्चवार्द सा दिव्वाणि 
य देवयाओ केरेति सच्चवयणे रताण ॥ 


--आवश्यक सूत्र । 


“ सत्यवादी, सत्य के प्रभाव से समुद्र या जल की बाढ़ में नहीं 
इत्र सकता, किन्तु उसके लिये वह जल थाह हो जाता है; दिशा 
को भूल जाने पर, यथा-म्थान लेजानेवाले जन-सैन्यादि से युक्त 
हो जाता है, अग्नि-उपद्रव, उसकी कोई हानि नहीं कर सकते; 
न, तपाया हुआ तेल, लोहा, शीशा आदि वस्तुएँ, हाथ में लेन 
पर, उसका हाथ ही जला सऊती है | सत्यवारी, पर्वत से गिगए 
जाने पर भी नहीं मर सकता, एवं खड्भधारी शत्रुओ में चारो 
ओर से घिर जाने पर भी उनके वीच से अक्षत-शरीर बच आता 
है, और वध, बनन्‍्धन, अभियोग,; बैर आदि घोर-उप5वो से, वाल- 
चाल सरक्षित रहता हैं। सत्य के पालन करनेवालों में, एसी 
दिव्य-शक्ति होती है कि. स्वयं देवता भी उसके समीप आते हैं ।” 


जो मनुप्य सत्य फा आचरण करने लग जाता है, बह लोगो 
में देवता के समान पूजनीय हो जाता है उसका आत्म-बल बढ़ 
जाता है और घह उस 'आत्म-चल ढ्वारा,. महान से महान काय 


( ५६ ) 


भी कर सकता हैं। आत्म-बल, किसी भी बल से कम नहीं हैं: 
इस बल के सामने भौतिक-बल तुच्छ, हेय और नगएय हैं । 

जिन तोपों और मशीनगरनों के नाममात्र से लोग काँप उठते 
हैं; जिनकी गडगडाहट की भयंकर ध्वनि से, लोगों के रोम-रोम 
खडे हो जाते है, और गर्भवती स्त्रियों के, गर्भ पतित हो जाते हैं; 
वे ही तोपें तथा मशीनगने, सत्य द्वारा बल प्राप्त करनेवाले आत्मवली 
का एक रोम भी नहीं हिला सकतीं । उसके सामने, वे शाऊ-भाजी 
भरने के टोकरे के समान, निकम्मी हो जाती हैं । 

इस सत्य द्वारा प्राप्त आत्म-बल को, आज-कल मत्यात्रद भी 
कहते है। सत्याग्रह का वास्तविक अथ्थ, सत्यवल का प्रयोग या 
सत्य पर अटल रहना है। 

, सक्ाम्रह के बल की तुलना, कोई बल नहीं कर सकता | 
इस बल के सामने, मनुण्य-शक्ति तो क्या, किन्तु देव-शक्ति भी 
हार मान जाती है। कामदेव श्रावक पर, ठेवता ने, अपनी सारी 
शक्ति का प्रयोग किया, लेकिन कामदेव ने अपनी रक्षा के लिये 
किसी अन्य शक्ति का आश्रय न लेकर, केवल सत्योपार्जित आत्म- 
वल से ही उस देवता की सारी शक्ति को, परास्त कर दिया था । 


प्रह्मत के जीवन का इतिहास भी, सत्याग्रह का दृष्टान्त है । 

अह्वाद ने अपने पिता की अनुचित आज्ञा नही मानी । इसलिये 
उस पर कितने ही अत्याचार किये गये, लेकिन अन्त में सत्यामह: 
के सामने, अत्याचारी पिता को ही परास्त होना पड़ा। ' 


( #७ ) - 


बहुत से लोग अत्याचोर को मिटाने के लिये, अंत्याचार से ही' 
काम लेते हैं। अत्याचार से, अत्याचार चाहे एफ बार मिटासा 
दिखाई भी दे, परन्तु वास्तव मे वह निमूल नहीं होता । समय 
पाकर वह मिटा हुआ अत्याचार भयंकर-रूप से ज्वालामुखी, 
की तरह फट कर बाहर निकल आता है, और उसकी लपटे प्रति- 
पत्नियों का नाश करने के लिये पहले से भी ज्याद उप्रता से 
लपलपाने लगती हैं। अतग्ब अत्याचार का अत्याचार से नाश 
करने का विचार निरथंक है। अत्याचार से न तो अत्याचार ही 
भली प्रकार मिटता है, न संसार में शान्ति ही फेलती है। इसका 
वास्तविक उपाय तो, सत्याग्रह ही है। क्योकि सत्याग्रह मे दूसरे 
के नाश का हेतु नहीं रहता, किन्तु सुधारने का हेतु रहता है । 


अत्याचार का प्रभाव, फेवल शरीर पर ही पडा करता है 
सन पर नहीं: और जब तक मन पर प्रभाव न पडे, तव तक जिस 
कार्य के लिये अत्याचार किया जाता है, उस कायमे पूर्णतया और 
स्थायी सफलता प्राप्त नहीं होती । लेकिन सत्याग्रह का प्रभाव, सन 
पर पड़ता है और मन सारे शरीरका राजा है। इसलिये, सत्याग्रह 
हवास जो सफलता प्राप्त होती हैं, वह खायी और शास्तिप्रद 


डोती है । 


जिस समय भारत मे, चारा ओर हिंसा का साम्राज्य था, 
लोग यज्ञ के नाम पर अनेक मृक-पशुआं का निदयता-पूवेक वध 
कर ढालते थे, वे पशुओं को अपना खाद्य समभते थे, उस समय 


( शष ) 


मगवान महाबीर ने, सत्याग्रह द्वारा ही इस हिंसा को मिटाकर 
शान्ति स्थापित की थी | भगवान महाथीर, राजपुत्र थे। यद्रि वे 
चाहते, तो राज्य-सत्ता से भी हिसा को मिटा सकते थे । लेकिन 
इस तरह से मिटाई हुई हिसा, निमूल न होती, वरन्‌ भयवान 
महावीर के न रहते ही, या राज्य-शक्ति मे शिथिलता आते ही, 
वह हिसा पुन अ्चलित हो जाती | परन्तु सत्याग्रह द्वारा मिटाई 
हुई हिंसा, न तो अब तक प्रचलित ही हुई है, न भविष्य में 
ज्ञाशंका ही है । ह 


सत्याग्रह, एक महाशस्त्र हैं। इसका अयोग, अत्याचारों पर 
रामवाणसा अचूक होता है। लेकिन अयोग करने के पहले, 
अयोग करनेवाला, अपने टग्रुणो को दूर करके, अपने ही ऊपर 
सत्यामह का पूरा अयोग कर ले | इसमे विजयशाली होने पर, 
उसका अभाव ग्राणियों पर ही नहीं. किन्तु जड पदाथों पर भी 
पड़ता है। सत्पुरुष के प्रभाव से, अग्नि शीतल हो जाती है, विप 
अमृत बन जाता है और अ्रम्त्र-शम्त्र फूलसे कोमल हो जाते हैं । 
जब इतना हो जाता है, तो क्रर-प्राणियो की ऋरता दूर होने से 
सन्देह ही क्या है ? इसके विपरीत, अर्थात अपने ट्गु णों को दूर 
किये बिना, केवल दूसरे को दचाने के लिए जो सत्याग्रह किया 
जाता है, वह सत्याग्रह दुराप्रह हो जाता है, और स्वयं चलानेवाले 
का ही नाश कर देता है । 


भगवान महावीर ने, सत्याग्रह का प्रयोग पहले खअपने ही 


( ५६ ) 


ऊपर कर लिया था | इसीसे वे, चगडकोशा ऐसे विपधर सपे के 
स्थान पर लोगों के मना करते हुए भी, निर्भयता-पू्वेक चले गये । 
उस चण्डकोशा ने--जिसकी दृष्टि-मात्र से ही जीचों को झृत्यु का 
आललिंगन करना पड़ता धा--भगवान महावीर को अपने भयंकर 
विपले दांतों से फाटा भी. लेकिन सत्य के अताप से वष्ठ विष 
भगवान की किंचिन-सात्र हानि न कर सका। उल्टे चस्डकोशा फी 
नामसी-प्रकृति भगवान-महावीर की सात्विकी-प्रकृति से, 
टकरा कर शान्त हो गई और भगवान से वोध पाकर वह कल्याण-- 
सार्ग का पथिक चना । 

जिसने सत्य द्वारा अ्रपनी आत्मा कों वलवान वना लिया हैं, 
वह झृत्यु से भी भय नहीं करता। आणो के असीम संकट में 
पड़ने पर भी. ऐसा आत्म-भली ब्रैये से विचलित नहीं होता और 
प्रसन्नता-पूर्वक अपने प्राणों का त्याग करना हैं। एक सत्यधारी 
महापुरुष की, सत्य का दृश्य भी देखिये। ' 


गजसुकुमाल मुनि, श्मशान में वारहवी भिक्षु-पडिसा धारण 
किये हार थे । इतने में, सोमल ज्राह्मण आया । उसने क्रोधित हूं, 
गजसुछुमाल के सिर पर चांगे ओर मिद॒टी की पाली वना, उसमे, 
जलने हुए लाल लाल अ्रंगारे भर दिये । । लेकिन, गनसुकुमाल सुनि 
का ध्यान भद्त न हुआ | ु 

इस भीयण-विपत्ति से भी, गजसुकुमाल-सुनि का हृटय क्ष च्घ 
नहीं हुआ, न त्राह्मण के प्रति उनके हृदय “में, क्रोध ही उत्पर्भ 


बढ 
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हुआ हाँ, दया के भाव अवश्य उत्पन्न हुण्१ सत्य तो उनके 
हृदय में स्थित था ही, उसी के प्रभाव से .उन्होंने विचारा कि, 
“क्ेरे सिर पर जो अंगारे रक्खे.गये है, उनसे मेरी कोई ज्ञति नद्दी 
है । पौद्गलिक शरीर मेरा नहीं है, में तो रूप, रस, गन्ध आदि 
से रहित, उज्वल आत्मा हूँ । यह शरीर रहता तो अच्छा ही था, 
किन्तु-यदि नष्ट हुआ जा रहा है, तो मुझे कुछ ढुःख नहीं है। हाँ, 
इस ब्राह्मण की अज्ञानता पर मुझे अवश्य दुःख है, जिसके वश 
यह ऐसा कर रहा है। इसकी, अज्ञानता ऐसा करा रही है, इसका 
दोष नही है | आत्मा तो मेरी और इसकी समान ही है। मुमे. 


इसके ग्रति, किसी प्रकार का क्रोध या घृणा नहीं है ।” 


अड्वारे जल रहे हैं, गजसुकुमाल मुनि का मस्तक खिचड़ी की 
तरह उबल्न रहा है, किन्तु गजसुकुमाल मुनि शान्त हैं और उनका 
आत्मा, एक दिव्य-आलोक की ओर प्रस्थान करने की, तयारी 
कर रही है । 

गजसुकुमाल मुनि, अन्त तक शान्त रहे। इसी शान्ति के 
अभाव से उन्हें तत्तण केवलज्ञान उत्पन्न हो गया और इस नाश- 
वान्‌ शरीर को त्यागकर मोक्ष प्राप्त किया । 


यद्यपि सोमल, अकारण ही, शान्तिमू्िं गजसुकुमाल मुनि 
के आणों का इस प्रकार आहक बना था, लेकिन गजसुकुमाल मुनि 
सत्य को पहचानते थे, इस कारण न तो उन्हे दुःख ही हुआ, 
सोमल पर क्रोध ही । आज, लोगो को अपने किये हुए अपराधो 
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का फल भोगने में भी दु.ख और दण्ड दनेवाले पर क्रोध होता है। 
इसका कारण सत्य का न जानना हैं। सत्य केन जानने और 
उसकी शक्ति प्राप्त न करने से ही ऐसे लोग, अपराव, चिलबिलाहट 
ओर क्रोध का पाप चाँधते हैं। 


साराश यह कि, सत्य-त्ल के सामने अन्य वल कुछ नहीं हैं। 
सत्य का बल होने पर भय तो नाम-समात्र को नहीं रहता, न दुःख 
ही होता है । सत्य को जान लेने ओर उसके द्वारा आत्म-त्रल 
प्राप्त कर लेने से ही, सुदशन सेठ ने उस अजु न को, जिसने ११४१ 
मनुप्य मार डाले थे और श्रेणिक ऐसा राजा भी जिसका कुछ न 
कर सका था, परारत कर दिया। श्तना ही नहीं, किन्तु उसे भी 
सत्य हारा आत्मा के वलवान्‌ बनाने का उपाय बतलाकर, सच्चे- 
सार्ग का पशथ्चिक बना दिया | 


न्‍अरिलानमकःकास आफ ननाक.-इलफ++नन+ «सनम. 


री 


( 5२ ) 
श्रावक का स्थूल-भ्ूठ त्याग । 


किक कर 
नाध्ति £ सत्यातरों धर्मों, नावृतात्पातक परम्‌ | 
स्थितिर्हि सत्यधर्मम्य, तम्मात्‌ सत्ये न छोपयेत ॥ 

सहा£ शा८ "२ । 


“सत्य के समान धर्म्म नहीं है, न असत्य के समान पाप है । 
'र्म्म सत्य के आश्रय से टिकता है, उसलिये सत्य का लोप कभी 
न करना चाहिये ।" 


जैन-शास्त्रमे पच-महात्रत बतलाये गये है। उन पच-महात्रतो 

में पहला महा-त्रत अहिसा का पालन और हिसा का त्याग है । 
तथा दूसरा महात्रत सत्य का धारण और म्रपावाद का त्याग हैं । 

इन महात्नतों को साधु तो सूक्ष्म रूप से धारण करता है, लेकिन 

आबक ग्रहस्थ होनेके कारण सृक्म-रूपसे धारण करके उनका पूरे 

रूप से पालन नही कर सकता । जैसे अहिसाज्नत के पूर्ण रूप से 
पालन करने मे छ' काय के जीवो की हिसा का त्याग होता है. 
ओर श्रावक गमृहस्थ होने के कारण खेती व्यापारादि संसार के 
प्र्येक आवश्यक कायो को करता है.। इन सांसारिक कार्यों मे 
बह स्वेथा जीवहिसा से बच सके, यह असम्भव है। इसी बात 
को ध्यान सें रखकर शास्त्रकारो ने श्रावक को वह अहिसात्रत 
चतलाया है, जिसमे श्रावक के सांसारिक कार्यों मेंसी वाधा न 
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पहुँचे और बह त्रत का पालन भी कर सके । श्रावक के अहिसात्नत मे 
केवल स्थूल-हिसा का त्याग हैं । स्थूल उसे कहते है, जो लौकिक- 
व्यवहार मे सरल रीति से जाना जा सके और सूक्ष्म उसे कहते है 
जो शास्त्र की सूच्म-हृष्टि से ही बोध में आ सके, लेकिन लौकिक 
व्यवहार में जो प्राय. नहीं आता । गृहस्थाश्रम पालनेवाला ग्रहस्थ 
स्थूल सूक्ष्म का विचार न करके स्थूल के बदले सूद्म का पहले ही त्याग 
करने जाता हैं तो वह ऐसा चक्कर मे पडता हैं कि, सूक्ष्म-न्रत तो नहीं 
पलता सो नहीं पलता, लेकिन म्थूलत्नत से भी पतित हो जाता है । 
इसलिये बुद्धिमान-लोग पहले स्थूल श्रत को धारण करके स्थूल- 
पाप को छोडते है और फिर जब वे गृहस्थी को छोड़ देते हैं, तच 
सृद्तम ब्रतों को धारण करके सूक्ष्म-पापो का त्याग करते है । 

जिस प्रकार अहिंसा में स्थूल और सृक्ष्म के भेद्‌ किये गये है 
उसी भ्रकार सत्य में भी स्थल, सूच्रम के भेद बतलाये हैं। स्थूल 
के लिये मूठ बालना स्थुल-मूठ और सच्म के लिये कूठ बोलना 
सच्म-भठ कहा जाता हैं । 

श्रावक को जैसे, अहिसाम्नत में स्थुल-हिंसा का त्याग बताया 
गया हैं, उसी तरह सत्यत्नत में भी स्थूल-स्रपावाद का त्याग बता- 
या नया है। जिस कार्य, बात या विचार को संसार में भूठ के 
व्यवहार से पहचान कर कहा जाता है कि यह "मूठ! है, और 
जिससे किसी जीव को अकारण ढ'ख होता है, उसे स्थूल-भूड! 
कहते है। शास्त्र में, आवक के इस दूसरे त्रत सत्य के धारण और 
स्थृल-मृठ त्याग को स्थूल-स्रपावाद-विरमण' कहा है । 

यदि शक्रावक को सूक्म-म्पावाद का त्याग बतलाया जाय, ता 
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बे गृहस्थ होने से और विशेष ज्ञानवान न होने के कारण, सूक्षम- 
सपावाद से नहीं बच सकते । इसलिये सूक्ष्म-मपावाद का त्याग 
गहस्थी श्रावको को न चतलाकर साधुओं को ही चतलाया हूँ ओर 
आवबको को स्थूल-झपावाद का स्याग चतलाया है। यदि ग्ृहस्थी- 
श्रावक पूर्ण या किसी अंश से, सूक्ष्म-मपावाद से भी बच सकें, 
'तो कोई बुराई की वात नहीं है, लेकिन शास्त्र ने उनके लिये सूक्ष्म 
मसपावाद का त्याग, स्थूल-सपावाद के त्याग सा आवश्यक नहीं 
बतलाया है । क्योंकि सच््म-म्पावाद त्याग में, सत्य की जो व्या- 
ख्या पहले की गई है, उसका पूर्ण रीति से पालन करना पड़ता 
है और उसके विरोधी रूठ का सर्वथा त्यान करना पड़ता है। 
शलेकिन गृहरथी भ्रावक संसार में रहता है, इसलिये वह्‌ यदि सूच्म- 
मठ का स्याग करता है, तो उसे संसार में असुविधाओं का सामना 
करना पड़ता-है | जेसे वहू-सत्य भी, जिससे स्थावर-योनि के जीवों 
की विराधना होती है, शास्त्रीय परिभाषा में सूक्षम-कूठ कहलाता 
'है। यदि इस सूक्रम*मूठ को भी भृहस्थी-श्रावक त्याग दे, वो उसे 
स्थावर-योनि का आरम्भ-समारम्म, छोड़ना भी आवश्यक होगा: 
जिसके छोडने से उसका गृहस्थाश्रम नहीं चल सकता । इसलिये 
आवक को शास्त्रीय-इृष्टि के सूक्ष्म-मूठ का ,त्याग न चतलाकर 
शास्त्र ने उन्हें स्थूल-मूठ त्यागने का ही उपदेश दिये है । 


लोगो का कथन है कि श्रावकों को सर्वथा मूठ न बोलने 
का उपदेश देना चाहिये, सूक्ष्म-सथूल के भेद की न सममाना 
चाहिये । क्योंकि ऐसा करने से सूक्ष्म-कूठ का अनुमोदन होता है । 
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व्यापारी ने, इस प्रश्न फा उत्तर भी हो? कह कर दिया । कुमार 

जे डिब्बों सहित व्यापारी फो साथ लेकर, गजा के सम्मुख उपस्थित 

पकिया । राजा, कुमार की चातुरी पर प्रसन्न होकर कहने लगा फि, 

इसने तो दो ही डिब्बे चुराये थे, जो मिल गये, शेप आठ डिब्ग्रों 
का पता और लगा | 


' अमयऊुमार ने अनुमान किया ऊेि, और डिव्यो में कोपाध्यक्ष 
'की ही चालाकी होगी । उसने, कोपाध्यल को बुलाकर कहा कि, 
चोरी गये हुए दस डित्रतों मे से दो डिब्पे तो मिन्न गये, शेप आठ 
डिक्ये कहा ईं? कोपाध्यज्ञ घव्रणम उठा और कहने लगा कि, 
चोरी हुई तत्र में तो अपने घर था, ऐसी अयस्था में मुझे यह या 

मालूम कि, होप डिब्ये कहाँ हैं । 

श्रभयकुमार, फोपाध्यनल की घव्राई हुई दशा देख और उस 
का अम्विर उत्तर सुनकर ताड गया कि, आठ डिब्बों के जाने से 
उसी की वेडसानी है । उसने, कापाध्यक्ष को भय दिखाते हुए कहा 
कि,-सत्य कहो, अन्यथा बडी डरुंशा को प्राप्त होशोगे। 

मठ फहों तक चल सकता है ? कोपाध्यक्ष के ओठ भय के 
स्मारे चिपक से गये और धर कहने लगा-क्राठ डिब्चे मैंने अपने 
ही धर में रस लिय्रे हैं, में अपने कर्त थ और सत्य से अयुत्त हो 
“गया, इसऊे लिये क्षमाप्रार्थी हैँ । 

, अमयकुमार ने कोपाध्यक्ष फो भी आठ डिब्चरों सहित राजा के 
"सामने उपस्थित किया । कोपाध्यज्ञ की धूतता और व्यापारी की 
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सत्यपरायणता देख, राजा ने कोपाध्यक्ष का तो वन्दीग्रह भेजा 
ओर व्यापारी को कोपाध्यक्ष नियत किया। 

राजा ने, व्यापारी को अपराधी होते हुए भी सत्य बोलने के 
कारण अपराध का कोई दण्ड न देकर, कोपाध्यक्ष नियत किया. 
इसका प्रभाव लोगो पर क्या पडा होगा, यह विचारणीय वात है । 
अपराध तो ज्यापारी और कोपाध्यक्ष के लगभग समान हो थे। 
लेकिन व्यापारी सत्य बोला था और कोपाध्यक्ष मूठ । भूठ के 
कारण ही, कोपाध्यक्ष अपने पद से हटाया जाकर जेल भेजा गया 
और व्यापारी को सत्य के कारण ही, अपराध का दण्ड मिलने 
की जगह कोपाध्यक्ष पद प्राप्त हुआ। राजा के एसा करने से 
लोंगों के हृब्य मे सत्य के प्रति कितनी श्रद्धा और मठ से कितनी 
चुणा हुई होगी, यह आप स्त्रयं अनुमान कर सकते हैं । 


व्यापारी ने, चोरी ऐसा अपराध करके, उसके दण्ड से बचने 
के लिये भी, अपनी प्रतिज्ञा को तोडकर मूठ का आश्रय लेना 
उचित नहीं समझा, लेकिन आज-कल के लोग साहकारी मे भी. 
अपने ब्रत का ध्यान न रख, प्राय. असत्य का ही आश्रय लेते हैं | 
इसका कारण यही है कि, इन्हें सत्य पर विश्वास नहीं है और 
व्यापारी को सत्य पर विश्वास हो गया था। लेकिन, सत्य पर 
विश्वास करने और न करने का परिणाम भी इस कथा से 
स्पष्ट हैं। ४ 

व्यापारी जब कोषाध्यक्ष पद पर पहुँच गया, तव उसने अपने 
दूसरे दुगु ण॒ भी निकाल दिये और धर्मात्मा बत गया । अब उस- 


( ४१ ) 


की भावना एसी हो। गट कि, उसने पहले जिस-जिस के यहाँ 
चोरी की थी, वे सब्र उन्हें लौटाने लगा | 

डस कथा से प्रकट है कि, जिनदस का केवल एक ही उप- 
देश मान लेने से व्यापारी पूरा धर्मात्मा बन गया और उसौ के 
प्रताप से राज्य के कोपाध्यक्त का पढ़ प्राप्त किया । 


साराश यह है कि, सत्य बड़ा ही महत्त्वपूर्ण और कल्याण- 
कारझ सिद्धान्त हैं। इसके पालन करनेवाले को तों सेव आन- 
नत्र हैं ही, किन्तु जो व्यक्ति सत्य का पालन करनेवाले व्यक्ति 
के सम्पक मे एक बार भी आ जाता हैं और उसकी एक भी 
शिक्षा महा कर लेता है, तो वह भी भविष्य मे अपना कल्याश- 
मांग पा जाता £ । 


परलोक के लिये तो सत्य सुसदायक और भूठ दुखदायक है 
ही. परन्तु इस लोक में भी सत्यवादी की प्रशंसा और भूठे की 
नित्द होती हैं । इसके सिव्राय, कूठ सदा चल भी नहीं सकता । 
एक समय सम्भव हैं कि, कूठ द्वारा किसी को धोखा दे दिया जाय 
परन्तु दुसरे समय, वह मूठा भनुष्य धोखा ठेन में समर्थ न होगा। 
बल्कि, कु मलुष्य की सथी बात पर भी सहसा कोड विश्वास 
नहीं करेगा | टसके लिये एक कवि ने भी कहा है---- 


फेर न छह कठ सं, जो करिहो व्यवहार । 
जैसे हाँडी काठ की. चढ़ें न दूजी बार ॥ 


( #र ) 


अर्थात्‌-मूठ का व्यवहार फिर उसी तरह नहीं हो सकता, 
जैसे लकडी की हण्डी दूसरे समय नहीं चढ सकती। 
आजकल के लोग, सत्य का महत्व भूल जाने के कारण 
च्यापारादि कार्यों मे तो ख्ार्थ-वश भूठ का प्रयोग करते हीं हैं, 
परन्तु धम्मं-काय्य में भी मूठ को स्थान देने से नहीं छिचकते, 
और जहाँ स्वार्थ भी नहीं है, ऐसी जगह, अर्थात्‌ हँसी-मज़ाऊ 
आदि व्यर्थ की बातो मे भी भूठ की भरमार रखते हैं। लेकिन 
इस प्रकार मूठ का अयोग करने से, नतो चाणी ने तेज ही 
रहता है, न संसार मे कोई विश्वास ही करता है । जहाँ सत्यवादी 
के केवल संफेत--मात्र पर भरोसा किया जाता है, बहाँ भूठे की 
दस्तावेजों पर भी विश्वास करने में लोग द्विचकते हैं।... 
झूठ बोलनेवाले का इतना अविश्वास हो जाता है कि, फिर 
उसके विश्वास पर कोई कार्य नहीं छोडा जाता । जैसे व्यवहार 
सूत्र में कहा है-- ु 
बहये मिकक्‍्खुणों बहवे गणावच्छेच्या 
वहये आर्यारेय उवज्ञञाया बहुसुआ 
वज्ञागमा बहुसो वहुसु अगाढागादेसु 
माइंमुसावाइअसुइपावजीवी जाव 
जीवाए तेसि तप्पातिय णो कप्पड 


आंयारयित्त वा उदज्ञायत्तं वा पवात्तिं 


( ४३ ) | 
वा थेरत्त वा गणधरत्त वा गणावच्छेइयत्त 
वा उद्देसित्तर वा धारित्तए वा 0 


इसका भावार्थ यह है कि-अन्य अपराधों की सरलता-पु्वेक 
आलोचना करने पर, सूत्रोक्त विधि के पश्चात्‌, साधु को आचा 
याँदि पढवी ढठी भी जा सकती है, लेकिन गाढागाद कारण होते हुए 
भी जो साधु कपट्युक्त-मूठ वोले और उत्सून्र प्ररूपे, वह आ- 
जीवन ऐसी किसी पढवी को नहीं,पा सकता | 

मूठ, सत्र पापो से बढ़कर पाप और सत्य, सब धर्मों से 
बढ़कर धर्म है। संसार के अन्य पाप, विशेषत. सत्य को न 
सममले से ही होते हैं, इसलिये बुद्धिमान्‌ लोग मूठ को त्यागकर 
सत्य को अपनाते हैं । 


( श४४ ) 


सत्य का बल । 
| की 


सत्येनागिर्भवेच्छीतो5गार्ध धत्तडम्बु सत्यत । 
नासिश्छिनत्ति सत्येन, सत्याद्रज्जूयते फणी ॥ 
अर्थात--सत्य के बल से जला देने वाली अग्नि. शीतल हो 
जाती है; डुवा देनेवाला जल, थाह हो जाता है, काटनवाली तल - 
वार, नहीं छेद सकती; और भयंकर - विपधर - सर्प, ग्स्थी के 
समान विप रहित हो जाता है । 
अवत्थंतरेसु बहुएसु माणुसाण 
सच्चण महासमुदमज्ण विमृदाइणिया 
वि पोया सच्चेण य उदगसभमंमि 
वि नवुज्ञति न य मराति थाह ते 
लभति | सच्चेण य अगणिसंभमामि 
विन इज्ञति उज्जुगा मणूसा सच्चण 
य तत्ततेल्‍्क तडय लोह सीस काड़ 
छिवंति घरेंति न य डज्झति मणूसा 
पव्वय कडकाहिं मुच्चाति न य मराति । 
सच्चेण य परिग्गाहिया अंसिपंजर- 


( अ«े ) 
“गया संमराओवि णिड्डति | अण्णहा य 
सच्चवादी वहबन्धमियोगवेरघोरेहिं 
थमुच्चाति य अमित्तगज्ञाहिं निहवंते 
अण्णहा य सच्चवादी सा दिव्वाणि 
य देवयाओ करेंति सच्चचयणे रताण ॥ 


--आवश्यक सूत्र । 


४ सत्यवादी, सत्य के प्रभाव से समुद्र या जल की बाढ़ में नहीं 
'इूब सकता, किन्तु उसके लिये चह्‌ जल थाह हो जाता है; दिशा 
को भूल जाने पर, यथा-स्थान लेजानेवाले जन-सैन्यादि से युक्त 
हो जाता है, अग्नि-उपठ्रव, उसकी कोई हानि नहीं कर सकते; 
न, तपाया हुआ तेल, लोहा, शीशा आदि वस्तुएँ, हाथ में लेने 
पर, उसका हाथ ही जला सकती हैं | सत्यधारी पर्वत से गिराण 
जाने पर भी नहीं मर सकता, एवं खद्नधारी शत्रुओं में चारो 
ओर से घिर जाने पर भी उनके बीच से अंक्षत-शरीर बच आता 
है, और बध, वन्धन, अभियोग, बैर आदि घोर-उप:वों से, चाल- 
चाल सुरक्षित रहता है । सत्य के पालन करनेवालो में, ऐसी 
दिव्य-शक्ति होती है कि, स्वयं देवता भी उसके समीप आते हैं ।” 


जो सलुष्य, सत्य का आचरण करने लग जाता है, वह लोगों 
सें देवता के समान पूजनीय हो जाता है; उसका आत्म-बल चढ़ 
जाता है और वह उस आत्म-बल द्वारा, महाव से महान कार्य 


( ४६ ) 


भी कर सकता है। आत्म-बल, किसी ;भी वल से कम नही है; 
इस बल के सामने भौतिक-बल तुच्छ, हेय ओर नगएय है। 


जिन तोपो और मशीनगनों के नाममात्र से लोग कॉप उठते 
है, जिनकी गडगड़ाहूट की भयंकर ध्वनि से, लोगो के रोम-रोम 
खडे हो जाते है, और गर्भवती स्त्रियों के, गर्भ पतित हो जाते हैं; 
वे ही तोपे तथा मशीनगने, सत्य द्वारा वल आप्त करनेवाले आत्मवली 
का एक रोम भी नहीं हिला सकती । उसके सामने, वे शाक-भाजी 
भरने के टोकरे के समान, निकम्मी हो जाती है। 


इस सत्य द्वारा प्राप्त आत्म-चल को, आज-कल सत्याग्रह भी 
कहते हैं । सत्याग्रह का वास्तविक अथे, सत्यवल का प्रयोग या 
सत्य पर अटल रहना है। ही 

सत्याग्रह के बल की तुलना, कोई वल नहीं कर सकता ॥' 
इस बल के सामने, मलुष्य-शक्ति तो क्या, किन्तु देव-शक्ति भी 
हार मान जाती है। कासठेव श्रावक प्र, देवता ने, अपनी सारी 
शक्ति का प्रयोग किया, लेकिन कामदेव ने अपनी रक्षा के लिये 
किसी अन्य शक्ति का आश्रय न लेकर, केवल सत्योपार्जित आत्म- 
बल से ही उस देवता की सारी शक्ति को परास्त कर दिया था ॥' 


प्रह्मद के जीवन का इतिहास भी, सत्याग्रह का दृष्टान्त है । 
' अह्वाद ने अपने पिता की. अनुचित आज्ञा नहीं ,मानी |, इसलिये 
“उस पर कितने ही अत्याचार किये गये, लेकिन अन्त मे सत्याग्रह 
: के सामने, अत्याचारी पिता को ही परास्त होना पड़ा। 


( ४७ ) 


' बहुत से लोग अत्याचार को मिटाने के लिये, अत्याचार से ही 
काम लेते हैं। अत्याचार से, अत्याचार चाहे एक वार मिटांसा 
दिखाई भी दे, परन्तु वास्तव मे वह निमू ल॑ नहीं होतां। समय 
पाकर वह सिंटा हुआ अत्याचार भयंकर-रूप से ज्वालामुखी 
की तरह फट कर वाहर निकल आता है, और उसकी .लपटे प्रति- 
पत्तियों का नाश करने के लिये पहले से भी ज्यादा उग्मता से 
लपलपाने लगती हैं। अतणएव अत्याचार को अत्याचार से नाश 
करने का विचार निरथंक है। अत्याचार से न तो अत्याचार ही 
भली भ्रकार मिटता है, न संसार मे शान्ति ही फैलती है। इसका 
वास्तविक उपाय तो, सत्याम्रह ही है । क्योकि सत्याग्रह में दूसरे 
के नाश का हेतु नही रहता, किन्तु सुधारने का हेतु रहता है । 


अत्याचार का अभाव, केवल शरीर पर ही पडा करता है, 
सन पर नहीं, और जब तक मन पर गभाव न पडे, तव॑ तक जिस 
कार्य के लिये अत्याचार किया जाता है, उस कार्येमे पूर्णतया,और 
स्थायी सफलता प्राप्त नही होती । लेकिन सत्याग्रह का प्रभाव, मन" 
पर पड़ता है और मन सारे शरीरका राजा है। इसलिये, सत्याग्रह 
हारा जो सफलता प्राप्त होती है, वह स्थायी और 'शान्तिप्रदे 
द्वोती है । ' ा 


| जिस समय भारत मे, चारों ओर हिंसा का साम्राज्य था, 
७७८ 2 । अििक॥ 
लोग यज्ञ के नाम पर अनेक मूक-पशुंओं का निर्देयता-पृवक वध 
कर डालते थे, वे पशुओ को अपना खाद्य सेमर्केते थे, उस ससय- 


( #८ ) 


भगवान्‌ महावीर ने, सत्याप्रह द्वारा ही इस हिसा को मिटाकर 
शान्ति स्थापित की थी | भगवान, महाधीर, गजपुत्न थे | यदि वे 
चाहते, तो राज्य-सत्ता से भी हिसा को मिटा सकते थे | लेकिन 
इस तरह से मिटाई हुई हिंसा, निमूंल न होती, वरन्‌ भगवान 
महावीर के न रहते ही, या राज्य-शक्ति मे शिथिलता आते दी, 
वह हिंसा पुनः प्रचलित हो जाती । परन्तु सत्याग्रह द्वारा मिटाई 
हुई हिंसा, न तो अच त्तक प्रचलित ही हुई है, न भविष्य में 
आशंका ही है । 


सत्यामह, एक महाशस्त्र है। इसका प्रयोग, अत्याचारों पर 
रामवाणसा अचूक होता है। लेकिन प्रयोग करने के पहले, 
प्रयोग करनेवाला, अपने ठुग्ुणो को दूर करके, अपने ही ऊपर 
सत्याम्रह का पूरा प्रयोग कर ले | इसमे विजयंशाली होने पर, 
उसका अभाव प्राणियों पर ही नहीं. किन्तु जड़ पदाथों पर भी 
पड़ता है। सत्पुरुप के अ्रभाव से, अग्नि शीतल हो जाती है, विंप 
अस्त बन जाता है और अस्त्र-शस्त्र फलसे कोमल हो जाते हैं । 
जब इतना हो जाता है, तो क्रर-प्राणियों की ऋरता दर होने मे 
सन्देह ही क्‍या है ? इसके विपरीत, अर्थात अपने दुग्यु णो को दूर 
किये बिना, केवल दूसरो को दचाने के लिए जो सत्याग्रह किया 
जाता है, बह सत्याग्रह दुरागह हो जाता है, और स्वयं चलानेवाले 
का ही नाश कर देता है । 


भगवान सहावीर ने, सत्याग्रह का प्रयोग पहले अपने ही 


( ४६ ) 


-ऊपर कर लिया था| इसीसे वे, चण्डकोशा ऐसे विषधर सपे के 
स्थान पर लोगों के मना करते हुए भी, निर्भयता-पूर्वक चले गये । 
उस चण्डकोशा ने--जिसकी दृष्टि-मात्र से ही जीवों को मृत्यु का 
अलिगन करना पडता था--भगवान महावीर को अपने भयंकर 
बिपेले दांतो से काटा भी, लेकिन सत्य के प्रताप से वह विष 
भगवान्‌ की किचित्‌-मात्र हानि न कर सका। उल्टे चश्डकोशा की 
तामसी-प्रकृति भगवान-महावीर की सात्विकी-प्रकृति से, 
टकरा कर शान्त हो गई और भगवान से बोध पाकर वह कल्याण- 
माय का पथिक चना । 


जिसने सत्य द्वारा अपनी आत्मा को बलवान बना लिया है, 
वह सृत्यु से भी भय नहीं करता। प्राणो के असीम संकट मे 
पड़ने पर भी. ऐसा आत्म-घली ब्रैये से विचलित नहीं होता और 
प्रसन्नता-पृ्रेक अपने आणों का त्याग करना है।णक सत्यधारी 
महापुरुष की, म्र॒त्यु का दृश्य भी देखिये । 


गजसुकुमाल मुनि, श्मशान में बारहवीं मिक्तु-पड़िमा धारण 
किये हुए थे । इतने में, सोमल ज्राह्मण आया । उसने क्रोधित हो, 
गजसुकुमाल के सिर पर चोरों ओर मिद॒टी की पाली बना, उसमें, 
जलते हुए लाल लाल अंगारे भर ढिये। लेकिन, गजसुकुमाल मुनि 
का ध्यान भट्ट न हुआ | 

इस भीपण-विपत्ति से भी, गजसुकुमाल-मुनि का हृदय क्ष्‌ ब्घ 
नहीं हुआ, न न्राह्मण के श्रति उनके हृदय मे, क्रोध ही उत्पन्न 


( ६० ) 


हुआ | हाँ, दया के भाव अवश्य उत्पन्न हुएण। सत्य तो उनके 
हृढ्य, मे स्थित था ही, उसी के प्रभाव से उन्होंने विचारा कि, 
“मेरे सिर पर जो अंगारे रक्खे गये है, उनसे मेरी कोई क्षति नहीं 
है। पौद्गलिक शरीर मेरा नही है में तो रूप, रस, गन्‍्ध आदि 
से रहित, उज्वल आत्मा हूँ । यह्‌ शरीर रहता तो अच्छा ही था, 
किन्तु यदि नष्ट हुआ जा रहा है, तो मुमे कुछ दुःख नहीं है । हाँ, 
इस न्राह्मण की अज्ञानता पर मुझे अवश्य दु'ख है, जिसके वश 
यह ऐसा कर रहा है। इसकी अज्ञानता ऐसा करा रही है, उसका 
दोष नही है। आत्मा तो मेरी और इसकी समान ही है। मुझे 
इसके प्रति, किसी प्रकार का क्रोध या घुणा नही है ।” 


अज्जारे जल रहे हैं, गजसुकुमाल मुनि का मस्तक खिचडी की 
तरह उबल रहा है, किन्तु गजसुकुमाल मुनि शान्त है और उनका 
आत्मा, एक दिव्य-आलोक की ओर अस्थान करने की, तयारी 
कर रही है । 


गजसुकुमाल मुनि, अन्त तक शान्त रहे। इसी शान्ति के 
प्रभाव से उन्हें तत्तण केवलज्ञान उत्पन्न हो गया और इस नाश- 
'वान्‌ शरीर को त्यागकर मोक्ष प्राप्त किया । 


यद्यपि सोमल, अकारण ही, शान्तिमूर्ति गजसुकुमाल मुनि 
के प्राणो का इस प्रकार झाहक बना था, लेकिन गजसुकुमाल मुनि 
सत्य को पहचानंते थे, इस कारण न तो उन्हे दुःख ही हुआ, न 
'सोमल पर क्रोध ही । आज, लोगो को अपने किये हुए अपराधों 


( ६१ ) 


का फल भागने में भी ठ॒ ख और दण्ड टेनेवाले पर ऋध होता है । 
इसऊा फारण सत्य का न जानना है। सत्य फेन जानने और 
उसऊी शक्ति प्राप्त न करने से ही ऐसे लोग, अपराय, विलविलाहट 
ओर क्रोध का पाप बाँधते हैं । 


सारांश यह ऊि, सत्य-यल के सामने अन्य चल कुछ नहीं हैं। 
सत्य फा चल होने पर भय तो नाम-सात्र को नहीं रहता, न दुख 
ही शोता है। सत्य फो जान लेने और उसके ह्वाग आत्म-यल 
प्राप्त कर लेने से ही. सुत्शन सेठ ने उस अजु न को, जिसने ११४१ 
मनुप्य मार डाले थे और श्रेणिऊ ऐसा राजा भी जिसका कुछझ न 
कर सका था, परास्त फर दिया । इतना ही नहीं, किन्तु उसे भी 
सत्य द्वाग आत्मा के बलवान बनाने का उपाय बतलाकर, सच्चे- 
मार्ग फा पत्रिक चना दिया । 


( «६२ ) 
श्रावक का स्थूल-भूठ त्याग । 


ख््य्य्य्ज्ण्शै घटा" 
नास्ति 4 सत्यात्रा धर्मों, नादृतात्मातक परम्‌ १ 
स्थितिर्टि सत्यधर्मम्य. तस्मात्‌ सत्य न लोपयेत ॥ 
सहा> शा० भ9 | 


वन छ न 
“सत्य के समान धर्म नहीं है, न असत्य के समान पाप है । 
धम्म सत्य के आश्रय से टिकता है, इसलिये सत्य का लोप कभी 
न करना चाहिये ।” 


जैंन-शास्त्रम पंच-महात्नत बतलाये गये हैं। उन पंच-महाप्रतो 
मे पहला महा-त्रत अहिंसा का पालन और हिसा का त्याग है। 
तथा दूसरा महात्रत सत्य का धारण और म्पावाद का त्याग हैं. । 
इन महात्रतों को साधु तो सूक्ष्म रूप से धारण करता है, लेकिन 
आबक ग्रहस्थ होनेके कारण सृक्मम-रूपसे धारण करके उनका पूर्ण 
रूप से पालन नहीं कर सकता । जैसे अहिसात्रत के पूर्ण रूप से 
पालन करने मे छः काय के जीवो की हिसा का त्याग होता है. 
और आवक गृहस्थ होने के कारण खेती व्यापारादि संसार के 
अस्येक आवश्यक कायो को करता है। इन सांसारिक कार्यों मे 
वह स्वेथा जीवहिसा से बच सके, यह असम्भव है। इसी बात 
को ध्यान मे रखकर शास्त्रकारों ने श्रावव को वह अहिसात्रत 
बतलाया है, जिसमे श्रावक के सांसारिक कार्यों में भी वाधा न 


( रेड ) 

पहुँचे और बह श्रत का पालन भी फर सके । भ्रावक के अहिसात्रत मे 
केवल स्थूल-हिसा का त्याग है । स्थूल उसे कहते है. जो लौंकिक- 
व्यवहार में सरल रीति से जाना जा सके और सूक्ष्म उसे कहते हैं, 
जो शास्त्र फी सूत््म-टृप्टि से ही वोध में आ सके, लेकिन लौकिक- 
व्यवहार में जो प्राय. नहीं आता । गृहस्थाश्रम पालनेवाला ग्रहस्थ 
म्थूल सच्त्म फा विचार न करकेस्थृल के बदले सू दम का पहले ही त्याग 
करने जाता हैँ तो वह एसा चकर में पडता हैं कि. सूच्षम-त्रत तो नहीं 
पलता सो नहीं पलता, लेकिन स्थूलब्रत से भी पतित हो जाता है । 
इसलिये चुद्धिमान-लोग पहले स्थूल श्रत को धारण करके स्थुल- 
पाप को छोडते हैं और फिर जब वे गृहस्थी को छोड देते हैं, तब 
सुच्म प्नतो को धारण करके सृक्रम-पापों का त्याग फरते हैं । 

जिस प्रकार श्रहिसा में म्थूल और सच्तम के भेद किये गये है 
उसी प्रकार सत्य में भी म्थूल, सूद्म के भेद बतलाये है। स्थल 
के लिये झूठ बोलना स्थुल-मठ और सच्म के लिये कूठ वोलना 
सृक्मम-मृठ कहा जाता है । 

भ्रावफ को जसे. अहिसात्नत में स्थुल-हिसा का त्याग बताया 
गया हैं, उसी तरह सत्यत्रत से भी स्थुल-मस्पावाद का त्याग बता- 
या बया है । जिस काय, बात या विचार को संसार से मठ के 
व्यवहार से पहचान कर कहा जाता है कि यह मठ! हे, और 
जिससे किसी जीव को अकारग ढ'ख होता है, उसे स्थूल-मृढ! 
कहने ह | शास्त्र मे श्रावक के इस दूसर श्रत सत्य के धारण और 
स्थुल-मठ त्याग को 'स्थूल-म्रपावाद-विर्मण' कहा है । 

यदि श्रावक को सूच्म-सपावाद का त्याग बतलाया जाय, तो 


( ६४ ) 


चे गृहस्थ होने से और विशेष ज्ञानवान न होने के कारण, सूच्म- 
सपावाद से नहीं बच सकते । इसलिये सूच्रम-मपावाद का त्याग 
ग्रहस्थी श्रावको को न बतलाकर साधुओ को ही चतलाया है और 
आवकों को स्थूल-म्रषावाद का त्याग बतलाया है। यदि गृहस्थी- 
आबक पूर्ण या किसी अंश मे. सूक््म-रपावाद से भी वच सकें, 
'तो कोई बुराई की वात नहीं है, लेकिन शास्त्र ने उनके लिये सूच्म 
सपावाद का त्याग, स्थूल-झपावाद के त्याग सा आवश्यक नहीं 
बतलाया है । क्योकि सच्म-म्रपावाद त्याग में, सत्य की जो व्या- 
रया पहले की गई है, उसका पूर्ण रीति से पालन करना पड़ता 
है और उसके विरोधी मूठ का स्वथा त्याग करना पड़ता है। 
लेकिन गृहर्थी श्रावक संसार में रहता हैं, इसलिये वह यदि सू ध्म- 
"मठ का त्याग करता है, तो उसे संसार में असुविधाओं का सामना 
'करना पडता है। जेस वह सत्य भी, जिससे स्थावर-थोनि के जीवों 
की विराधना होती है, शास्त्रीय परिभाषा में सक्म-मूठ कहलाता 
है।, यदि इस सूक्षम-मूठ को भी ग्रहस्थी-भावक त्याग दे, वो उसे 
स्थावर-योनि का आरम्म-समारम्भ छोड़ना भी आवश्यक होगा: 
जिसके छोड़ने से उसका गृहस्थाश्रम नहीं चल सकता | इसलिये 
आबक को शास्त्रीय-दप्टि के सूच्म-मूठ का त्याग न वतलाकर 
शास्त्र ने उन्हें स्थूल-भूठ त्यायने का ही उपदेश दिया है। 


लोगों का कथन है कि आरवको फो सर्वेथां कठ न बोलने 
का उपदेश देना चाहिये, सह्रम-स्थूल के भेद को न सममकाना 
चाहिये । क्योंकि ऐसा करने से सूह्म-मूठ का अनुमोदन होत्म है । 


( ८१ ) 
दूर बत्त फे ऋतिचाएर ॥ 
#त+5 १०१ थ०े कु2200००--२ 


श्रावक के दूसरे श्नत (स्थूल-मपावाद वेरसण) के पाँच अति- 
चार हैं। आवश्यक सूत्र में श्रावकत को स्थूल-मपाधाद फा त्याग 
'बतलाने के साथ ही कहा हे-- 


“धूलगमुसावाइवेरमण नल समणोवासएु्ण इमे पंच 
अश्यारा पयाला जागेबा न समारइवारव्या, त॑ जहा - 
सहस्साउमक वणि रहस्मव्भफ्खाणे सदाए्मतभेए 
मोसुब 7१ कृध्लेहकरणे |”? 


“स्थूल-हपाबाइ-बेरमण त्रत जो श्राबक के लिये धारण 
करना उचित है, उसऊे पाँच बडे अतिचार हैं। इन पाँचों के नाम 
सहस्सात्मक्खाणे, रहस्तव्भक्खाणे, सशरमन्तभेर, मोछुबएसे, 
ऋूडलेंद्फरणे, है। ये अतिचार श्रावक के जानने योग्य हैं, लेकिन 
आचरण योग्य नहीं हैं। इसलिये आवफ को इनसे बचना 
उचित है [”? 


शाम्त्र ने, क्रिसी वज्य काय के करने का विचार लाने को 
“अतिक्रम,' कार्य-पूर्ति के लिये सांधन एकत्रित करने को '्यति- 
क्रम,' करने की बिलकुल तथारी है लेकिन असी किया नहीं है 
उसे अतिचार,' ओर पूर्ण कर डालने को अनाचार' कहा है। 


रथ 


( 5उरे ) 


अथांत्‌ ब्रव के उल्लंघन करने की चार मर्यादा हैं। उल्लंघन का 
आरम्भ अतिक्र्म से होता है ओर अन्त अनाचार की शकह्क में 


होता है। जैसे कोई मनुप्य असत्य बोलने के लिये उद्यत हुआ । 
उसका जेसे ही असत्य बोलने का विचार हुआ अतिक्रम' हो 


गया, यानी उसने ब्रत की पहिली सयादा को तोड़ डाला। अर्थात्‌ 
किसी हत को रंग करने के संकल्प का नाम अतिक्रम हैं । पश्चात्‌ 
संकल्प को प्रा करने का जब पयत्न करता है, यानी मूठ वोलने 
के साधन जुटाता है, उसका नास व्यतिक्रम! है। ऐसा करना त्रत 
की दूसरी मर्यादा का उल्लंघन करना है । फिर ब्रत की सापेक्षता 
रखता हुआ, कुछ अंश में ब्त का नाश करता हैं, उसका नाम 
अतिचार! है और निरपेक्ष होकर त्रत का नाश करता है, उसका 
नाम अनाचार है। शास्त्र मे जहॉभी अतिचार का उल्लेख हैं, 
चहाँ सब जगह ब्रत की तीसरी मर्यादा का अर्थात्‌ मध्यम श्रेणी 
का उपदेश किया है । लेकिन अ्रत की अपेक्षा न करके संकल्परूप 
किया जाय, तो यही अतिचार, अनाचार हो जाता हैं । 

इस दूसरे ब्रत के ऊपर वर्णन किए हुए पॉच बड़े अतिचार 
हैं। जिनके विषय में प्रथक्‌-प्रथक्‌ व्याख्या की जाती है । 

९--सहस्साव्भक्खाणे । 
यह पहिला अतिचार है। टीकाकार ने इसकी टीका में लिखा 


“सहस्ताव्मक्खाणे नाम आमितः आख्यानस्‌, 
सहसा अनालोच्याम्याख्यान मसद्दोषाध्यारोपणं 
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चोरोड्य मिथ्याद्याभिधान सहसाभ्याख्यानम्‌ 
अधिमृश्य कलऊेछूपे मृपावादबिरत द्वितीय- 
ब्रतस्यथ॒प्रथमोंडतिचार; | 
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* ब्रिना विचार किये हठ-पूर्वक किसो को सिथ्या-दोप लगा 
देना, जने तू चोर है, या तू जार है, इत्यादि, यह पहला सहस्सा- 
व्मक्खांणं नाम का अतिचार है ।”? 


इस अतिचार के विपय में, जितनी भी व्याख्या कीजाय कम 
है, क्योकि आजकल ह॒ठ-पूर्वक किसी पर दोपारोपण कर देना 
बहुन सुनाई पडता है। दोप की सत्यता पर बिचार किये बिना 
ही फिसी पर दोप लगा ठेना अत्यन्त अनुचित है। लोग यदि इस 
अतिचार का अथ भलो प्रकार समझ लेते तो यह दुगु ण॒ दिखाई 
नदेता। अब भी यदि इस पर विचार किया जाय तो यह दोप 
'मिट सकता है । । 

पहले के लोगे। ने तो अपने इस दूसरे शत को अतिचार- 
रठित ही पालन किया होगा, लेकिन वर्तमान समय में छल-कपट 
अधिऊ मात्रा मे बढा हुआ दिखाड़े देता. है। आजकल, स्वार्थ- 
बश किसी पर मूठे कलंक लगाने की बाते वहुत सुनाई पडती हैं। 


आज के लोग और किसी वात में तो चाहे निरंकुश न रहते 
हो, परन्तु जीभपर अंकुश रखने का प्रयत्न शायद ही करते होगे। 
सम्भवत. इसी कारण, किसी से कोई दोप हुआ हो या न हुआ 
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हो, उस पर हृठ-पू्वेक कोपारोपण कर दिया जाता है। उचित तो 
यह है कि, यहि किसी में कोई ढुगु ण॒ दिखाई भी पड़े, तो नन्नता- 
पूर्वक उसे सूचित करके भविष्य के लिय्रे साववान कर दिया जाय, 
लेकिन इसकी जगह नीचों की तरह दूसरे के ठोपो का ढिंढोंरा 
पीटने में ही आय' लोग अपना गौरव समझते हैं। आज इस 
दु्ग|ण की सहायता के लिये साथन भी खूर मिल जाते है. दो पैसे 
के का या समाचार-पत्र द्वारा किसी के छोटे या निमू ल दोप को 
संसार के सन्मुख चढाकर रखना सहज हो गया है| 


जिनऊा कार्य किसी अब पर चलते हुए मनुष्य को अपनी 
सत्ता से धम्म ५र लाने का और निष्पक्ष होकर न्याय देने का था, 
उन पंचायतों को भी आज, पत्षपात-पूण्ण न्याय करते और किसो 
के द्वारा लगाये गये ठोप की सत्यता का विचार किये चिना ही, 
उसकी अपराधी मान लेते सुना जाता है। सम्भवत' उन्हे भी 
इसी ग्रकार से खाने आदि का लोभ, यथा दूसरे को नीचा दिखाने 


का विचार रहता होगा। लेकिन यह कार्य पंचायतों के लिये 
अशोभनीय है | 


पेचायतो के लिये ही नही,। किन्तु घर के लोगो के लिये भी 
यह सुनाई पडता है, कि आयः घर के दी लोग, एक दूसरे को 


भूठे दोष लगा कर नीचा दिखाने का उपाय किया करते हैं, यह 


रख 


कितनां नीच काये है ! 
बतधारी श्रावको को इस अतिचार से अवश्य बचना चाहिए। 
सब संसार दी ऐसा करता है, यह विचारना उचित नहीं है, 
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संसार चाहे सुधरे या न सुधरे, आप अपने कर्तव्य का पोलन 
करते जाइये । जिस अकार जूता पहिने हुआ मनुष्य पृथ्वी पर 
ऊाँटे का अस्तित्व देखना अनावश्यक समभता है, इसी अकार 
आप भी विचार लीजिये, कि मैंने इस ढोप को छोड दिया, फिर 
संसार में यह दोप है या नदी, इसे क्यो देखू” ? मेने छोड़ दिया, 
तो सेरी समझ से यह ठोप संतार से द्वी उठ गया । 


तज्ञचार का घाव अच्छा हो सकता है, लेकिन कूठ-कलंक 
का भयकर घाव उणगय करने पर भी अच्छा होना कठिन हो 
जाता है । इसलिये किसी को झूठा कल्नंफ लगाने का घृणित कार्य 
त्याज्य है । 


२---रहस्सब्मक बाण । 


यह दूसरा अतिचार हैं । टीकाकार ने इसके विषय में 
लिखा है-- 
४२है; एकान्तस्तेव हेतुना अभ्याख्यानस्र्‌ 
रशाअभ्याख्यानस, एनहुक भवति-रहासे 
मन्त्रथमाणानां वाक्त एवं हींढ चेद च राजा- 
पकागढि मन्त्रयन्तीति, एतम्थ चाजिचारित्व- 
मना* । भणनात्‌, एकान्तमात्रापाधितथा च 
पूर्व॑क्‍णह्िणिप , अथवा सम्भाव्यमानार्थ- 


भगनाद वार न तु भज्ञोउ्यमिति ! 
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“एकान्त में चेंठे किसी विपय का विचार करते हुए मनुष्यों 
को देखकर उनकी वात के विपय में अनुमान वॉवना, किये 
राज्यविरोधारि विषय की वात चीत करते होंगे 'रहस्सव्भक्ष्माणा 


है ।? 


आज की जनता में उक्त दोप वहुत देल्ला जाता है । कोई म्त्री 
पुरुष चाहे थे आपस मे बहिन भाई ही हों, यदि एकान्त में बात 
करते हो, तो लोग बिना त्रिचार किये ही, केवल वाते करते देख- 
कर उन पर सन्‍्हेह करने से प्रायः नही दिचकियाते ओर कल्लंक 
लगाने लगते है। लेकिन विचारशील-मनुण्य उस ठु्यण से दूर 
रहते हैं 

इस दूसरे अतिचार और पहिले अतिचार में यह अन्तर 
कि पहिले अतिचार से हृठ-पृत्रंऊ दोपारोपण ऊिंया जाता हैं 
और इस दूसरे अतिचार मे किसी अफार का सन्देह पाकर 
दोपारोपण किया जाता है । 


सन्देह पर कलंक लगाने का ठोप पुरुषो की अपेत्ता स्त्रियों मे 
विशेष देखा जाता है। उनमे बहुतों को कोई कारण तो रहता नहीं 
इसलिये जरा-सी बात को चाहे वह सत्य हो या कठ, विशेष समश्र 
तक उधेडा-चुना करती हैं । 


प्रतधारी-श्रावक को इस प्रकार किसी को एकान्त मे चात 
करते देखकर सन्देह लाना और दोप लुगाना या उनकी बातो हे 
विषय परे अनुमान वॉधना उचित नदी है। - 
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३--सदारमंतभेण ।...', 


यह दूसरे ब्रत का तीसरा अतिचार है। टीकाकार ने इस 
'अतिचाए के लिये लिखा है-- 


“स्वदारसम्बन्धिना मन्त्रस्य-विश्रम्भजल्पस्य 
भेद प्रकाशन स्वदारमन्त्रमद एतस्य 
चातिचारित्वः सत्यभणनेजपि कलत्रोक्ता- 
प्रकाअर्नायप्रकाशनेन लज्जाभिमरणाचनर्थपर- 
म्यरासम्मवातरमार्थतो उ्मत्यलवात्त ज्थेति |” 

“अपनी स्त्री ने जो कुछ सर्म-भरी वात कही हो, जिसे छिपाने 
'को आवश्यकता है या स्वयं ने उससे जो 'कुछ कहा हो, दूसरे के 
आगे उनका प्रकाश करना सदारमंतभेए! कहा जाता है । ऐसा करने 
से लज्जा-वश उस स्त्री का, अपनी या दूसरे की हत्या कर देना 
आदि अनथ-परम्परा का होना सम्भव है। इसलिये सत्य होने 
'पर भी ऐसा करना अतिचार है ।” 


आज् के पुरुष स्त्रियों को कुछ सममभते ही नहीं हैं, वल्कि 
यहाँ तक तुच्छ सममते हैं, कि स्त्री को पैर की जूनी कहने तक 
में नदी हिचक्िचाते ! इस कारण स्त्रियों से किसी प्रकार की 
सम्मति लेना तो दूर रहा, उनकी गोपनीय बातों को भी प्रकट 
करने मे कुछ विचार नही रखते । लेकिन ऐसा सममना पुरुषों की 
'छहण्डता के सिवाय कुछ नहीं कहला सफता | स्त्रियो को इस दर्ज 
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तुच्छ सममनेवाला, स्वर्य तुल्छ-चुद्धि का बात को 
नहीं विचारता, कि यदि स्त्री पेर की जूती हैं तो उसल मडुस्य 
कैसे पैदा हो सकता है ! 


स्ियो को इस भ्रकार समम लेने से हीं आ्राज भारत के मरा- 
चीन गौरव से लोग हाथ थो बैठे हैं। जिस समग्र भारत उन्नति 
की चर्म-सीमा पर पहंचा हुआ था, उस समय्र का इतिहास 
देखने से पता लग सकता हैं कि तब स्त्रियों को किस उच्च-द्वप्टि 
से देखा जावा था और समाज में उनका फितना 5 स्थान था। 
पश्चात्‌ जैसे-जैसे पुरुष, स्त्रियों का सम्भान कम करने गए, वैसे 
ही वैसे वे स्वयं अपने सम्मान को भी नप्ट करते गये। राम्द्रू मे 
नवीन चैतन्यता स्त्रियों की उन्‍नति पर ही निर्भर हूँ | 

कई लोगो ने स्त्री-समाज को पंगु समझ रखा हैं, या यों कहो 
कि पंगु बना रखा है। यही कारण हैं कि यहाँ के खुधार-वान्ते- 
लनों मे पूरी सफलता नहीं होती। यदि स्त्रियों को इस प्रकार 
तुच्छ न समककर, उन्हे उन्नत चना दिया जाय, तो जो सुथार- 
आन्दोलन आज अनेक प्रयत्न करने पर भी सफल नहीं होते हैं; 
फिर उन्हें असफल होने का सम्भवत., कोई कारण न रहे | 

स्त्रियों की शक्ति कम नही है। जन-शास्त्र में चर्णन है, फ्रि 
स्त्रियो की स्तुति स्त्रय॑ इन्रों ने की है और उन्हे साज्ञात्‌ देवी कह- 
कर त्रिलोक में उत्तम बताया है| च्रिलोकीनाथ को जन्म देने चाली 
दिये ही है, भगवान्‌ महावीर ऐसे को उत्पन्न करने का सौभाग्य 
इन्ही को प्राप्त है। मनु ने भी कहा है---- 
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““यतन्र नाय॑स्तु पूज्यन्ते, रमन्‍्ते तत्र देवता) ३” 
“अहाँ पर स्त्रियों का सत्कार होता है, वहाँ देवता, सहायता 
के लिये उपस्थित रहा करते हैं ।” 
जिन स्त्रियों का इतना महत्त्व है, उन्हे तुच्छ समझकर अप- 
मानित करने से पुरुष सुखी कैसे बन सकते हैं! सुखी होना तो 


स्रियों की उन्नति और उनके सत्कार पर ही सम्भव है। चाणक्य 
ने कहा है 





“ट्म्पत्यकलहा नास्ति तत्र श्रो स्वयमागता ४* 

“जहाँ दम्पति ( पति-पत्नी ) मे कलह नहीं रहता है, यानी 
एक दूसरे को सम्मान-पूर्ण इष्टि से देखते है-अपसानित नहीं 
करते-वहाँ लद्तमी आप ही विराजमान रहती है ।” 

स्त्रियों की उत्त्तता और लज्जा की हृष्टि मे रखकर ही 
शास्त्रकारों ने उनकी किसी गोपनीय वात को दूसरे के सामने 
प्रकट करने से पुरुषों को मना किया है | इसके लिये चाणक्य ने 
भी अपनी नीति में कहा है-- 

“अर्थनाग मनस्ताप, गृहिणीचारेताने च 
नीचवाक्य चापमान, मातमान्न पूकाशयेत्‌ ॥ 

“धन का नाश, मन का ताप (दुःख), ग्रहिणी का चरित्र यानी 
उनके बिपय की बात, नीच का वचन ओर अपना अपमान, बुद्धि- 
सान किसी से प्रकट न करे |”! 
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अपनी स्त्री के विपयर की सच्ची वात को -भी प्रफट करना 
दूसरे त्रत का अतिचार है, इसलिये बुद्धिमान इससे वचे । 
इस अतिचार मे पुरुष को लक्ष करके स्त्रियों के चिपय में जो 
कुछ कहा गया है, वे ही वाते स्त्रियो के विषय में सममनी चाहिएँ; 
और उन्हे इस अतिचार का नाम “संदासरमंतभेए” सममाना 
चाहिए | स्त्रियों का भी कतंव्य है, कि थे पुरुष से जो ऋुछ शुप्त 
बात कहे, या पुरुष उनसे जो कुत्ठ गुप्त बात कहे, उन बातों को 
किसी के आगे प्रफाशित न करे | ऐसा करने पर उनके लिये भी 
अतिचार हो जाता है । 
४--मोसुवएसे | 
यह चौथा अतिचार है । इस पर टीकाऊार ने लिणा है-- 
“मोसोवएशात्ति मुगोपदेश -परेपाम 
सत्यो+वंग सहसाकारानाभोगादिना, 
व्याजेन वा यथा “अस्माभैस्तदिदमिद 
वाउसत्यममिधाय परे पिजित इत्येद 
वादा फ्थनेन परंपामसत्यवचनब्युलादन- 
मतिचार , साक्षात्कारेणासत्थडपृवत्तेनांदिति ।! 
दूसरे को असत्य का उपदेश करना, म्र॒पोपदेश कहा जांत| 
है। यदि अचानक असावधानी से मिथ्या-उपदेश दें दिया ज्ञाय 
अथवा अपने पास सम्प्रते पूछते के लिये आये हुए को मिथ्या 
उपदेश किया जाय, जेसे-पमैने अमुऊफ समय पर इस प्रकार मिय्या 
भापण हारा अमुक काग्रे किया था, इत्यादि प्रकार से फ़िसी को 
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उपदेश किया जाय तो अतिचार है । यद्यपि ऐसा करनेवाला 
चाड़े मिथ्या-भापण न कर रहा हो, तथापि बह दूसरे को मिथ्या- 
भाषण से प्रवृत्त करता है, अत अतिचार है।” 
अआज-कल के लोगो में दूसरे को मिथ्या उपदेश देने की 
ग्रव्नन्ति ज्यादा नज़र आती है । यद्वि स्पष्ट रीति से मिथ्या उपदेश 
१हेंगे तो बात को इस प्रकार घुमाकर कहेगे, कि सुननेवाले के 
उ्मीप बह उपदेश का ही कार करे। इस प्रकार उपदेश देनेवाले 
; लिये सुननेवाला तो समभता है, कि ये अनुभवी हैं और जो 
छ कह रहे हैं बह मेरे हित के लिये। लेकिन यह उसका भ्रम- 
मात्र होता है । लोग इस बात को नहीं विचारते, कि मे जो कुछ 
ऊह रहा हूँ, उसका प्रभाव सुननेवाले पर कैसा पडेगा और उसका 
परिणाम क्या होगा ! उनका ध्येय तो कुछ और ही रहता है| जेसे 
फे आइसमी ने दूसरे से कहा, कि मेरा पेट दुखा करता है, सिर 
ख़ा करता है, या सोजन हजम नहीं होता | सुनोवाज्ञे ने इसके 
त्तर में कद्ठा कि-मेसा ही हाल मेप भो रहा करता था, लेकिन , 
बसे मैंने बीड़ी, सिगरेट, गाँजा था चाय पीना प्रारम्भ किया, 
से यह गेंग चला गया। यद्यपि ऐसा कहनेवाले ने इन 
सिनों का स्पण्ट उपदेश नहीं दिया, तथापि उसके कहने का 
पर्य यही हैं, कि वह भी इन्हे पिये | ययि ऐसा करनेवाला इन्हें 
ने के लिए म्पष्ट कहता, वब तो इस उपदेश की गणना अतिचार 
तें न होकर अनाचार में होती, लेकिन उसने स्पष्ट नही कहा, 
इसलिये अतिचार है । 
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यह बात तो इस अतिचार फो समझाने मात्र के लिग्रे ऊपरी 
गई है। लोग ऐसे ही नहीं, बल्कि ऐले-रेपे मियां उयरतेंस हिय 
करते हैं फि सुनतेयाला, एक मड़ान अत्वकार में जा गिरता 5, 
जहाँ से उसे निकलना कठिन हो जाता ह। जैसे, (फिसी के में 
गरीब हैं! थर कहने पर या कहने ऊे प्रवम दी उनते उस बात को 
कहा जाना, कि-मैं भी ऐसा ही गरीब था, लेकिन अनुऊ बम को 
छोडकर अमुक धम में चले जाने से, म्ृठ बॉलने से या जुत्ा।| 
खेलने से मालदार हो गया। इस प्रकार के मिथ्या-उपदेश दास 
अपनी सख्या बढाने के लिये या ओर फ़िसो फारण से-उसे सत्य , 
से दूर करके असत्य के गड़ढे मे गिरा ब्या जाना हैं । 


ल्प्ाा 


लोगो को अपने चंगुल में फँसाये रखना चादने है । ऐसा करने 
वाले स्वार्थ-चश झृत्यारृत्य का भी विचार नदी करते। लेकिन 
मिथ्या उपदेश का प्रभाव सदा नहीं रहता, कभी ने कभी मिटता 
ही है। फिर जिसे भी यह मालूम हो जाता है-कि, उन उप्देशों से 
मुमे भ्रम मे डाला गया था, वह उसी क्षण से उस इस प्रकार भ्र" 
मे डालनेवाले को घृणा की इृष्टि से देखने लगता है । 


अहमन्यता के लिये भी बहत लोग ऐसे ही उपदेश देकर । 
| 


ऐसा उपदेश जो सत्य नहीं है ओर जिसके सुनने से सनने 
चाला सत्य से पतित होता है, या चुरेकाय में प्रइृत्त होता है 


भोसुवएसे! है। श्रावक को इस अतिचार से बचने के साथ ही 
ऐसे उपदेशों पर विश्वास करने से भी वचना उचित है । 
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९--क्ूडलेह करण । 


दूसरे श्रत का यह पाँचवाँ अतिचार है. । टीकाकार ने इसके 
लिये लिखा है---- 


“कूटमू-असदमूत छिख्यत: इति छेख३, 
तस्य करणं-क्रिया कूटलेखक्रिया -कूटलेख- 
करण अन्पमुद्राक्षराबिम्बस्वरूपलखकरण- 
नित्यथ, ।” 


“जाली लेख, किसी दूसरे के अक्षर से अक्षर, नकली छाप 
मुहर आदि बनाना 'कूटलेखकरण' है। 


वे बाते, जिनकी गणना मूठ में है, लेखनकला द्वारा कार्यरूप मे 
परिणत करना कूटलेखकरण' अर्थात्‌ मूठा-लेख लिखना कहलाता 
है। भूठे दस्तावेज लिखना, समाचारपत्रों मे झूठी खबरें देना, खोटे 
' सिक्के, नोट, हुएडी आदि की रचना करना, आदि-आदि बातें 
| यदि असावधानी से हो जायें तो अतिचार है, अन्यथा अनाचार 
'है। जैसे, किसी ने कहा कि अमुक बात ऐसी है, उस बात के सत्य 
होने का विश्वास नहीं है, लेकिन इस ऐसा कहनेवाले फे विश्वास 
पर इस मूठी वात को समाचारपत्रों मे छपवा दिया जाय, तो 
अतिचार है । किन्तु यह मालूम होते हुए भी, कि यह याद 
असत्य है, यदि ऐसा किया जाय तो अनाचार है। इसी प्रकार 
दस्तावेज आदि के विपय में भी सममना चाहिये । 
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आजकल, भुठे लेख लिखना, भाठी दस्तावेज बनाना, भठे 
सिक्‍फे आदि बनाना विशेष झुनाई ढेता है | थद्रि बिचाग जाय, 
तो इसका मूल कारण लाभ के सित्राय ओर कुद्ध न होगा। लोभ 
के वश हाकर ही लोग सत्यासत्य का विचार नहीं करते और 
इसी से ऐसा करन से ली दिचकिचात । जाली-इस्तावेज बना- 
कर, एक के दो या ओर ज्याद लिण्य-लिखाफर गरीयों के गले 
काटने को ही, बहुवा आजकल ऊे लोगों ने व्यापार सान रखा है ॥। 
ऐसा करनेवाले इस चात को नहीं बिचारत, कि उस नग्ह से 
द्ृत्येपानेन करके हम कितने दिन आनन्द उड़ा सकने है! और 
ऐसे आनन्द उडने का भावी परिणाम कथा होगा | ऐसा करने से 
संसार मे तो अपडीर्ति होती ही है, लकिन उस लोफ में भी-जहां 
फि अन्त समय सब को जाना पड़ता ह-सुख प्राप्त नही होता, 
किन्तु भयंकर-फष्ठ प्राप्त होना स्पाभाविक हो जाता है। ऐसे 
भाश्यो को यह ध्यान से रखना उचित है. कि सत्य के व्यापार से 
यदि लाभ कम भी हुआ तो वह उदना ही लाम सासारिक फाज 
चलाने के लिये परयाप्त होने के साथ ही, इस,लोफ और परलोफ 
. दोनो जगह सुख-अता होगा, लेकिन असत्य के व्यापार का ज्यादा 
लाभ दोनो द्वी जगह दुःख ग्राप्त करायेगा । 
कि के विसद, समाचासत्रो' से झूठे लेख लिखने, दैशड-' 
बिल छपबाने, आदि का तो आजकल्ष फेशन सा हो गया है 
« भीयः लोग इसी में अपनी बिहता सममने लगे है। ऐसा करने- 
वाले भी इस बात को विलकुल सुल से जाते हैं, कि इस असत्य 
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' कार्य का उस लोऊ में क्‍या परिणाम होगा | उस लोक को भूलने 
के साथ ही उन्हे यह भी ध्यान नहीं रहता, कि हमारे इस मूठ के 
' खुलने पर हम इस लोक में भी कैसे निन्‍्ध सममभे जायेंगे और 
* ज्ञोगो का हम पर कितना अविश्वास हो जायगा। 
इस अतिचार को बताने का तात्पय यह है, कि उस लेखन 
कार्य से-जो भूठ की परिभाषा से आता है-बचा जाय । किसी असत्य 
कार्य को असाववानी या भूठ से कर डालने मे भी अतिचार है, 
इसलिये प्रत्येक कार्य मे सावधानी रखने की आवश्यकता है। 
गा झनलने>> 
उंप्क््ह्ार। 
ब्ध्य्य्य्स्प्ब भी 
केवल आवको का ही नहीं, मनुष्य-मात्र का कतेव्य है कि 
मन, वचन और काय से सत्य का पालन करे । पशुओ मे भी सत्य 
धरतमान है, फिर मलुष्य-समाज सत्य से वंचित रहे, यह कितना 
रा है! इसलिये मलुष्य-मात्र को सत्यका पालन करना उचित है। 
श्रावको के लिये, इस त्रत का धारण करना आवश्यक है। 
स ब्रत के धारण करने से, वे मूठ के भयकर-पाप से बचे रह 


[फते है। विना सत्य को अपनाये, धर्म का पालन उचित-रूप से 
ही ह। सकता । का 
स्थूल-मूठ के जो विभाग वतलाये है, वे श्रावक के| 
वथा त्याज्य है। इन विभागो के वताने का तात्पर्य यह है कि, 
'हस्थी में श्रायः इन्ही कारणों से भूठ वोला जाता है। इनका 
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त्याग करने पर स्थूल-मूड मात्र का त्याग हो जाता है और लौकिक ' 
व्यवहार से वह किसी प्रकार का असत्याचारी नहीं रहता । 

अतिचारो का उल्लेख, शास्त्रकारों ने इस अभिप्राय से किया 
है, कि गृहस्थी में इन बातो का कार्य विशेष पडता है और असा- 
चधानी या भूल से इन कार्यों का हो जाना सम्भप है। इसलिये 
श्रावक को अपने ब्त में साववानी रखने के वासस्‍्ते ही, अतिचारों 
का रूप वतलाया गया है । श्रावकों को अतिचार रहित अत पालन 
करने और अतिचार न हो जाय, इस वात से सावधान रहने को 
आवश्यकता है । जिस प्रकार राज्य की सीमा होवो है, ऐसे ही' 
ज्त की सीमा अतिचार हैं | इन सीसमाओ का उल्लंघन करना ब्रत 
का उल्लंघन है। घन का पूर्ण रूप से पालन तभी सममा जाता है, । 
जब उससे अतिचार न हो। यदि ब्रत मे अतिचार का ध्यान न 
रुखा गया तो त्रत अपूर है । 

इस दूसरे ब्रत को अतिचार रहित पालन करने से, श्रावक 
अपने आप के लिये सुगति का आयुध्य बाँवता है। क्योंकि इस 
ज्त को पूर्ण रूप से पालने पर श्रात्रक, अन्य पापो से भी 
लग भग बच जाता है और पापों से बचना अपने आपको कुरर्तिं 


में डालने से बचाना है। अत, इस बत के पालने वालों का सझ 
'कल्याण ही है। / 
5 


३०बथ्यलॉस्तुभ- 
बे पक. शान्ति !! शान्ति !! 


'रम्ाकमााआ मकर. 
_ 
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फचनाए 0, 
इस सणडल द्वारा निम्न पुस्तक और प्रकाशित हो 
छुकी दे । जो सश्जन पूज्य भी जवादरलाल जी मद्दाराज 
के ब्यास्यावों का आनन्द पुस्तकों द्वारा प्राप्त करने और 
अपने जीवद को सात्तिक बनाने के इच्छुक दो, ये इन 
पुश्तकों को अयश्य पढ़े । 
[ १] क्रावक का अदिसामत [द्वितीयावृक्षि] सल्य ।) 
[२] श्री सकडाल पुत्र भ्रावक की कल्ा। मूल्य |) 
[३] घमम-स्याप्या । बिना सुल्य | 
| [४] सत्य-मू्ति हरिश्चन्द्र-तारा--- ' 
' यह पुस्तक प्रेस में छुप रही है ।, इसकी धशंसा ५! 
करना सूर्य को दीपक से देखना है। प्राहकों में असी से ( 
वाम लिखयां शखिये, अन्यथा दूसरे संस्करण की अतीक्ता [१ 
करनी होगी। ः 65 
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मिलने का पता-- 
आ साधुमागा-जन पूज्य श्री हुक्मीचन्दजी | 
महाराज की सम्प्रदाय का हितेच्छु | 
आवक-पमणडर, रतलाम (सध्यमारत) ४ 
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